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भारतीय संस्कृति की जानकारी के लिए लोगों में उत्सुकता रही है 
तथा उस दिशा में प्रयत्न भी होते रहे हैँ; किन्तु बालकों तक इस कहानी 
के पहुँचाने की भी नितांत आवश्यकता थी | इस छोटी पुस्तक में प्राचीन 
संस्कृति का वर्णन तो है ही, साथ ही अरब-तुर्कों के आगमन-कला से 
लेकर आज तक के उसके स्वरूप और समन्वय को व्यक्त करने की चेष्टा 
की गयी है। भारतीय एंस्क्ृति के वंधुत्व-गुण को भी दिखाकर इसमें 
बतलाया गया है कि हिन्दू तथा मुसलमान, दोनों ने समाज से विरोधी 
भावों को निकाल बाहर करने की पूरी कोशिश की थी | हमारी संस्कृति 
का जो स्वरूप मुसलमानों के आने के समय रहा, थीड़े-बहुत अंतर के 
साथ वह चला आ रहा है। सहिष्णुता और सहयोग की उसी भावना 
की कहानी मैंने बालकों के सामने रक्‍्खी है श्रोर ठेके आशा है, वे 
' उसे समभने की कोशिश करेंगे | ॒ 
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१२. विश्व को हमारी 


भारतीय संस्कृति का स्वरूप . 


. अपनी संस्कृति की कहानी सुनने से पहले यह जान लेना 
जरूरी है कि संस्कृति क्‍या है तथा संस्कृति किसे कहते हैं । 
संस्कृति शब्द बड़ा व्यापक है । किसी भी जाति या राष्ट्र के शिष्ट 
पुरुषों के विचार, वाणी तथा क्रिया के व्याप्त रूप को ही संस्कृति 
कहते हैं। साधारणतया लोग इसका प्रयोग सभ्यता के 
अथ में करते हैं; लेकिन दोनों एक-दूसरे से भिन्‍न हैं। 
सभ्यता बाहरी चीज का नाम है और संस्कृति भीत्तरी तत्त्व है । 
संस्कृति के अपनाने में देर लगती है, पर सभ्यता का अनुकरण 
शीघ्र किया जा सकता है। जंगली जाति भी कोट-पेंट पहन. और 
बंगले में रहकर यूरोपियन बन सकती है; पर उसकी सांस्कृतिक 
स्तर यूरोपियन-जैसा नहीं हो सकता। धोती पहन, आसन पर 
भोजन कर तथा मभोपड़ी में रहकर कोई भारतीय, संस्कृति से 
रँगा नहीं जा सकता। यह ठीक है कि संस्कृति का आधार 
धर्म है ; पर यह बात सदा के लिए सत्य नहीं है। एक धममंवाले 
दूसरे के समीप खिंच जाते हैं, पर सबंदा दोनों की संस्कृति 
एक-सी नहीं हो सकती। जेसे, बंगाल के मुसलमान तथा सीमाप्रांत 
के पठान की संस्क्रति एक नहीं है। बंगाल के मुसलमान की 
संस्कृति पूर्वी बंगाल के हिन्दुओं से अधिक मेत्न खाती है | थोरप- 
वालों की भी संस्कृति एक-सी है, यद्यपि वे सब विभिन्‍न धर्सों 
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के माननेवाले हैं। अतएव संस्कृति उस दृष्टिकोण को कहते हे 
जिसमें लोग जीवन की समस्याओं को एक ही तरह देखते हक | 
इससे यह सममभना चाहिए कि पुराने तथा नये युग में लोगों का 
दृष्टिकोश विभिन्‍न रहा है। मनुष्य का इृष्टिकोश बदलता रहता 
है। आज जो कुछ मनुष्य सोचता है, समय बीतने पर वह संस्कार 
के रूप में तो रह जायगा; परन्तु उसी रूप मे वह नहीं सोच सकता, 
उस समय की अनुभूति तो कुछ दूसरी ही होगी। इस प्रकार 
संस्कृति बदलती रहती है। वह स्थिर नहीं है। एक जाति के 
विभिन्न युगों में प्रथक्‌-प्रथक ढंग की संस्क्रति दिखलाई पड़ती है। 
भारत के प्राचीन काल में जो सांस्क्ृतिक वात्तें दिखलाई पड़ती हैं, वे 
मुसलमानों के युग में नहीं रहीं और न आज का भारत पुराने 
दृष्टिकोण से देखता है । 

उस संस्कृति को आज हम सब देखने तथा सनन करने 
लगे हैं। अपने गौरब को जानने की उत्कंठा हो जाती है। उस 
उत्सुकता का एक कारण सी है। आज से ५००० चर्ष पहले 
की चातें आज से भिन्‍न थीं; परन्तु इसका यह ततात्पय नहीं है 
कि भारतीय संस्कृति जल्दी-जल्दी बदलती जा रही है। इसके 
प्रतिकूल यह कहना आवश्यक हे कि जो वातें संस्कृति को सँवारत्ती 
हैं, उनमें चहुत कुछ अपरिवततनशील होती हैं ; इस कारण उनमे 
स्थायित्व भी होता है । देश की अकृति तथा जलवायु में जल्दी 
परिवर्तन नहीं होता। देश का इतिहास तथा आर्थिक जीवन 
प्रायः उसकी भौगोलिक परिस्थिति पर निर्भर रहता है। इसलिए 
घटनाओं के बदलते रहने पर भी आर्थिक जीवन की रूपरेखा बहुत- 
कुछ एकन्सी रहती है। राजनीतिक जीवन की प्राचीन स्मृतियाँ 


समस्त राष्ट्र की अनुभूति और उससे पैदा हुए संस्कार संस्कृत को 
जल्दी बदलने नहीं देते । 
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- यदि भारत पर दृष्टि डाली जाय तो पता चलता है कि यहाँ 
हिन्दुओं की संख्या सबसे अधिक रही है। देश के ग्राम हिन्दू- 
प्रधान रहे हैं । यही स्थान वेदिक काल से आज तक ऐतिहासिक ' 
घटनाओं का केन्द्र रहा है। इस कारण यहाँ के निवासी बहुत 
कुछ समान रूप से विचार करते हैं | उन अनुभवों से जो संस्कार 
बना, उसने सबको एक ही साँचे में ढाला। इस देश से 
हिन्दुओं के अतिरिक्त अन्य जातियाँ ( ईसाई, मुसलमान ) भी 
रहती हैं, जिनके विचार बाहर से आये थे; पर स्थान तथा 
पारस्परिक प्रभाव के कारण एक मिली-जुली संस्कृति पेदा हुई, 
जिसे हम सारतीय ही कह सकते हैं। इसमे वही प्राचीन धारा 
बहती है, जो वेदिक युग मे थी और जो ऋषियों-मुनियों के द्वारा 
पुष्ठ की गयी थी। इसमे जो कुछ भी परिवतन समय के प्रभाव 
से होते रहे, उनपर विदेशियों की दृष्टि एक-सी ही रही। बाहर 
के लोग उसे भारतीय संस्कृति ही कहते हैं । 

भारतीय संस्क्ृति के अनुयायियों ने अपने विचारों को विभिन्न 
मार्गों से व्यक्त किया। उसमे धर्म, वाडः मय, चित्रकला तथामूर्ति 
कला सम्मिलित हैं | आयः लोग उत्तर और दक्षिण में विभिन्नता 
देखते हें; परन्तु वह भेद बाद का है। फिर भी, देश तथा काल 
के कारण भेद रहते हुए भी भारतीय संस्क्ृति की कुछ विशेषता 
है। वह अपना प्ृथक्‌ अस्तित्व रखती है। यदि ऐसा न होता तो 
भारत की संस्कृति को एक नाम से पुकारने में साथेकता न आती। 
वह विशेषता आंज या कल की नहीं है, वह प्राचीन काल से चली 
आयी है। यह चही गुण है, जो अन्य संस्कृतियों से इसे भिन्न करता 
है और मानव के लिए संदेश देता है। विश्व-संस्क्ृति की रचना 
में भारत की यही देन है। उसी को विवेकानन्द्‌ ने सारे पश्चिमी 
जगत्‌ को बतलाया था। सनातन-धर्म के. अनुयायी यह मानते हैं 
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कि मनुष्य-्जाति के इतिहास में भारत की ही संस्कृति ऐसी है, जो 
अनादिकाल से आज तक चली आ रही हे। 
तो सही है कि संस्कृति का धर्स से भी सम्बन्ध रहता है । 
पर, यह मानना गलत होगा कि संस्कृति विशिष्ट धर्म या सज 
की होती है । संस्कृति का तो सम्बन्ध राष्ट्र तथा जाति से होता है। 
भारत में एक ही व्यापक संस्कृति है । दूसरे लोगों के असम्बन्धित 
थ्रन को विदेशी संस्कृति समझती चाहिए | अन्यथा मुसलमानों 
की एक संस्कृति होनी चाहिए, पर वास्तव से ऐसा नहीं है 
न के मुसलमानों की चीनी संस्कृति है तथा ईरानियों की ईरानी । 
इसी तरह वोद्ध-संस्कृति की भी बात कही जाती है। वौद्ध-मत का 
प्रचार तो चीन, जापान, तिब्बत तथा वर्मा से है, पर सबकी 
संस्कृति एक-सी नहीं है। विभिन्‍न देशों में बौद्धमत के अनुयायी 
होने पर भी उन लोगों की संस्कृति उसी देश की संस्कृति मानी 
जाती हैं। संस्क्ृति के विकृत हो जाते पर राष्ट्र का नाश हो जाता 
है। राष्ट्र के सवल होने और सुसंगठित रहने पर मानसिक गठन 
तथा विचारधारा अविकल रूप से चनी रहती हे। राष्ट्र के शिष्ट 
पुरुषों के विचार ओर क्रिया-शेली के सम्मिलित रूप को ही 
संस्कृति कहते हैं । 
इन सब बातों से यह कि संस्कृति क्रिसी एक वस्तु 
का नाम नहीं है। उसमें युग-युग की विचार-बारा तथा क्रिया का 
फल दिखलाई पड़ता है। जिस देश मे जितने विचारशील तथा 
क्रियाशील व्यक्ति होंगे, सभी कुछ-न-कुछ राष्ट्र की उन्नति के लिए 
काय करेंगे। उन सब वातों का विवरण हमारी संस्कृति का 
इतिहास हैँ तथा उसकी कहानी हस सब सनेंगे | 
ह ह हर का 
भारतीय संस्कृति की कहानी का प्रारम्भ अतीत से होने पर 
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भी, उसे सुनने के लिए लोग उत्सुक रहते हैं। भारतवष की ओर 
संसार की आँखे रही हैं । अब तो हम स्वतंत्र हो गये हैं ; अतः 
अन्य देशों का ध्यान हमारी ओर आकर्षित होना स्वाभाविक है| 
हम सब भी अपने अतीत गोरव की ओर देखने लगे हैं और यह 
जानने की कोशिश करते हैँ कि हम कौन थे, हमारा वास्तविक 
स्वरूप क्‍या था | हमें यह देखना है कि हमारी संस्कृति में क्‍या 
विशेषता थी, जिसके कारण हम आज भी जीवित हैं। 

हमारे प्राचीन ग्रन्थों में भारत के सम्बन्ध में अनेक सुन्दर 
वार्तें कही गयी हैं और पुण्यभूमि होने के कारण ही देवताओं 
के रहने के योग्य स्थान बतलाया गया है। हमारा देश सुख तथा 
शांति का घर रहा और ऐश्वर्य के कारण देवतागण भी इसकी 
प्रशंसा में गीत गाते रहते थे--- 


गायन्ति देवा: किल गीतकानि 

धन्या स्तु ये भारतमूमिभागे । 
यह कोई श्रत्युक्तिंपूर्ण वाक्य नहीं है। इसकी वास्तविकता 
प्राचीन कहानियों के पढ़ने से मालूम हो जायगी। भारतीय संस्क्रृति 
के विकास में भौगोलिक वातावरण ने काफी सहायता की है। भारत 
के उत्तर में हिमालय और उसकी शाखाओं ने तथा तीन ओर समुद्र 
ने एशिया की विषाक्त स्थिति से भारत को प्रथक्‌ रक्खा | यद्यपि 
इस देश पर बाहरी शत्रुओं के आक्रमण हुए; परन्तु ईरान,सीरिया, 
'वीन आदि के मुकाबले में भारतवर्ष शांति के साथ विभिन्न कार्य 
'करता रहा । यह तो मानना ही पड़ेगा कि हिमालय ने उत्तर से 
शत्रुओं के आक्रमण को निष्फल बना दिया; लेकिन उत्तर-पश्चिम के 
दर्रे,से आने-जाने का मार्ग था। इसी मार्ग से आय॑ लोगों से लेकर 
'मुसलमसान विजेता तक भारतदषे से आये | इसी मार्ग से भारतीय 
व्यापारी माल लेकर योरप तक जाया करते थे। पेशावर के दरें से 
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होकर सिकन्दर भारत में आया तथा बौद्ध-धर्म के प्रचारक योरप॑ 
तथा एशिया के पश्चिमी देशों में गये थे। चौथी सदी से लेकर 
सातवीं सदी तक चीनी यात्री इसी दर्रे को पार कर भारतवर्ष में 
आये थे | इस प्रकार हम देखते हैं कि पशावर के दर्रे ने इस देश 
में आक्रमणकारियों को आने का मार्ग दिया । 


१६०० ६० के समीप जब सुसलमानों ने भूसध्यसागर 
के सभी देशों पर अधिकार कर लिया था, उस समय योरपबालों 
ने भारत पहुँचने के लिए नया मार्ग ढ्ॉढ़ निकाला । आवश्यकता 
आविष्कार की जननी है। यही कारण था कि पुरततंगाली नाबिक 
अफ्रिका के किनारों को पार करता हुआ भारत के पश्चिमी किनारे 
पर पहुँचा | यद्यपि बहुत पुराने समय से ही भारतवासी अरच- 
सागर तथा हिन्दसहासागर से जहाज़ों पर सामान लादुकर 
दूर के देशों में व्यापार के लिए आया-जाया करते थे; परन्तु 
अफ्रिका के किनारे होकर भारत का सासुद्विक मार्ग नया था। 
इसका फल यह हुआ कि उत्तर-पश्चिम के दरें की प्रधानता जाती 
रही और समुद्र से होकर विदेशी आने-जाने लगे । 


शत्रुओं से रक्षा करने के अतिरिक्त हिमालय से भारत की 
प्रधान नदियाँ निकलती हैं । संसार के इतिहास में नदियों की घाटी 
ही सभ्यता का क्षेत्र मानी गयी हैं। मिस्र सं नील, मेसोपोटामिया 
में दजला-फुरात; मध्यणशिया से तरीस घाटी तथा भारत में गंगा- 
सिन्धु की घाटियाँ संस्कृति के उद्गम स्थान मानी गयी हैं । कुछ 
विद्वानों की राय है कि दरें के रास्ते से आकर आर्यलोग पंजाब 
में बसे थे और वहीं सिन्धु की घाटी में वैदिक मंत्रों की रचना की। 
पंजाब से हटकर पूर्वी भाग ( गंगा-यमुना के द्वाव में ) आये 
निवास करने लगे और वेदों को पूर्ण रीति से समाप्त किया । इसी 
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अह्यावत्त प्रदेश से आय॑-संस्क्ृति सबंत्र फैली। आर्यत्रोगों ने 
नदियों के किनारे अपना धर तेयार कर गृहस्थी के कार्य आरम्भ 
किये और आदिस निवासियों को जीतकर अधिकार स्थापित 
किया। उत्तर भारत के अतिरिक्त अगस्त्य ऋषि ने विध्य के दक्षिण 
में आयं-संस्कृति का संदेश पहुँचाया था। उसी संस्कृति को श्री 
रामचन्द्र ने दक्षिण में विस्तृत कर असभ्य निवासियों को आदर्श 
का मार्ग बतलाया था। भूमि की उबर शक्ति तथा वर्षा के कारण 
भारत घान्य से भरा था, जिसकी समृद्धि की ख्याति देश-विदेश 
में फेल गयी । पूष-मध्ययुग के आरस्भ से विदेशियों की आँखें 
भारत पर पड़ने लगीं। तुकलोग भारत को सोने का खजाना 
सममते रहे। इस्लाम-घम के अभ्युदय के कारण मुसलमानों ने 
भारत पर आक्रमण कर लोगों को इस्लास-घर्म श्रहण करने के 
लिए वाध्य किया था। अफगानिस्तान के सुल्तानों ने देश की 
' अतुल सम्पत्ति लूट लेने का बीड़ा उठाया था, जिनसे मुहम्मद 
गजनवी का नाम सर्वप्रथम रहा | सातवीं सदी में सिन्‍ध के मार्गे 
से अरखबबाले भारत में घुस आये थे और मुल्नतान तक अपना 
राज्य कायम किया था। अरबवाल़ों से पहले भी सिन्ध के सार्ग 
से शक-जाति के लोग मध्यएशिया से आये थे ; परन्तु उन लोगों 
ने हिन्दू-धर्स स्वीकार कर लिया और भारतीय बन गये | सारांश 
'यह है कि विदेशी आक्रमणकारियों को खींचने का एक मात्र 
कारण भारतीय बैसव था और भौगोलिक परिस्थिति ने विभिन्न ' 
प्रकार से उस कार्य में सहायता पहुँचायी थी। क्‍या सिकन्द्र, 
शक, हूण तथा क्या इस्लाम धर्मालुयायी, सभी ने पहाड़ी दर्रो से 
ही भारत मे प्रवेश कर राज्य-विस्तार किया था। 
भारत की आर्थिक उन्नति में भीगोलिक स्थिति ने पूरी तरह 
से हाथ बँँटाया | भारत अपने सुन्दर वस्र॒ तथाः विलासपूर्ण 
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सामग्रियों के लिए संसार-प्रसिद्ध था। भारतीय जलवायु में सरलता 
से वे पैदा हो सकती थीं। अशोक के धर्म-प्रचारकों को छोड़ 
अन्य देशों में भारतीयता के संदेशवाहक व्यापारीबर्ग ही थे। 
ज्यापार के सिलसिले में भारतीय संस्कृति का वृहत्तर भारत में 
फेलाब हुआ | भारतीय वस्तुओं को प्रयोग करनेवाला देश संसार 
में सभ्य समझा जाता था।योरप की ऊँची श्रेणी के लोग 
भारतीय बस्ध पहना करते थे। संसार में इस प्रकार की ख्याति 
का एकमसात्र कारण व्यापार था और उसका आधार देश की 
जलवायु तथा भौगोलिक अवस्था था। इसीलिए मानव-इतिहास से 
भूगोल का घनिष्ठ सम्बन्ध बतलाया गया है। 
भारत उस प्राचीन समय में सभ्यता.की चरम सीसा पर 
' पहुँच गया था जब आजकल के अलेक पश्चिमी सभ्य देश जंगली 
लोगों के निवास-स्थान थे | इतिहास यह बतलाता है कि मिस्र, 
एसिरिया तथा वेबिलोन की सेसिटिक-संस्कृति भारत की तुलना में 
श्रेष्ठ न थी। यही कारण था कि संसार के लोगों की आँखें भारत 
की ओर सदा से लगी रहीं । 
विदेशी शासन के कारण हम सब कुछ भूल गये थे | यद्यपि 
भारतीय जीवन तथा संस्कृति की धारा रास्ता वदलती गयी; 
परन्तु उसके चिह्न अभी तक बाकी हैं। इसमें गतिहीनता अवश्य 
दिखालाई पड़ती है, परन्तु उसमें बह जीवन-तत्त्व तथा शक्ति छिपी 


रही, जिसके कारण हम जीवित रह सके 'तथा समय के थपेड़े को 


सहकर भी हमारी संस्कृति कायम रह सकी | 
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भारत का सांस्कृतिक जीवन आज से कई हजार वर्ष पहले से 
आरम्भ होता है। खुदाई में ईसा के सहसौरों वर्ष पूव की संस्कृति 
का पता चला है, जिसे धातु के प्रयोग के कारण लौहयुग अथवा 
ताम्रयुग कहते हैं। उस समय समाज में हथियार, औजार तथा 
घरेलू सामग्रियाँ उन धातुओं से बनायी जाती थीं। उस समय का 
जीवन केसा था, यह कहना कठिन है; पर जो चीजें मित्री हैं तथा 
पहाड़ के गुफाओं में जो चित्र खिंचे पाये गये हैं, उनसे तत्कालीन 
भारतीयों के जीवन-कार्य का अनुमान किया जा सकता है। 
बलुचिस्तान के नाल स्थान से भिन्‍न सिन्धु-घाटी में मोहंजोदड़ों 
नामक स्थान पर अधिक चीजें मिली हैं, जिनके आधार पर ईसा- 
पूर्व तीन हजार वर्ष की भारतीय संस्कृति का ज्ञान किया जाता है। 
इसकी वस्तुएं ईरान तथा' मेसोपटामिया की पुरानी चीजों से 
मिलती-जुलती हैं। हरप्पा ( पाकिस्तान ), सांटगोमरी जिला तथा 
मोहंजोदड़ों, सिनध ( पाकिस्तान ) के लरकाना जिले मे स्थित है । 
वहाँ की खुदाई से पता लगता है कि आज से पाँच हजार वर्ष पूथ 
उस स्थान पर वेज्ञानिक ढंग से नगर बसाये गये थे। वहाँ की 
मिली वस्तुओं तथा भग्नावशेष से उस नगर की बनावट तथा 
सभ्यता के विषय में बहुत-सी बातें मालस होती है। 

वहाँ के नगर की बनावट पर ध्यान दिया जाय तो पता चलता 
है कि शहर एक सुन्दर पैमाने पर बसाया गया था। सीधी सड़कों 
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के किनारे मकान बने थे, जिनसे पक्की ई टों तथा गारे का प्रयोग 
किया गया था। उसकी समता आधुनिक नगर से की जा सकती हैं। 
प्रत्येक धर में पक्की ईटों के कुएँ तैयार किये गये थे | धर से वाहर 
पानी निकलने के लिए नालियाँ थीं, जो मकान के पीछे से निकलकर 
बड़े नालों से मिलायी गयी थीं। स्तानधर भी -समुचित रूप से 
बनाये गये थे। बड़ी सावजनिक इमारतें तथा स्तम्भयुक्त कमरों से 
मोहंजोदड़ों के लोगों के विकसित सामाजिक तथा राजनीतिक जीवन 
का पता लगता है। वहां से प्राप्त मुहरों के ऊपर सुमेरियन ढंग के 
अक्षर खुदे हैं। जानवरों की मूर्तियाँ (नन्दी आदि) से मोहंजोदड़ों 
की कला का परिज्ञान हो जाता है। मुहरों पर खुदे जानवर, नन्‍दी 
तथा शिव की आकृति से पता चलता है कि वहाँ के लोग शेब थे ॥ 
मोहंजोदड़ों से अनेक मिट्टी की मूर्तियाँ सी मिली हैं ।॥ उनके सिर 
पर बत्र तथा शरीर के आभूषण (हार तथा कणुफूल) यह बतलाते 
हैं कि वह देवी की मूर्ति थी। मुहरों, मिट्टी की मूर्तियों तथा प्रतिमाओं 
से पता चलता है कि जानवरों की भी पूजा लोग करते थे । शिव- 
लिज्न, सूथ तथा धरती माता की पूजा का प्रमाण तो मित्रता ही है । 


मोहंजोदड़ों के लोग घरेलू पशुओं में बेल, भेंस, भेड़, ऊँट 
हाथी, हिरण पालते थे और शेर तथा बंदर से भी परिचित थे। 
देनिक जीवन स॑ अनेक प्रकार की सामग्री का प्रयोग होता था। 
मिट्टी के पात्रों से वंद गेहूँ तथा जी मिले हैं, जिससे सिन्धु-घाटी 
इन अन्नों के पेदा होने की बात जानी जाती है। वह अवस्था 


आज भी वत्त मान है ओर कहा जा सकता है क्रि सिन्धु की घाटी 
मे गेहूँ सदा से पंदा होता रहा है। 


.....भोहजोदड़ों की खुदाई में अनेक प्रकार के आभूषण मिले हैं। 
इनमें सोना, चाँदी तथा ताम्वे की प्रधानता है। हाथी-दाँत, हड्डी 
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तथा शंख की चूड़ियाँ भी मिली है रूई तथा हनी वर्त्रा का पता 
लगा हैं। अन्न आदि तौलने के वाट तक खुदाई से निकले हैं । 
बों के खेलने के निमित्त गुड़ियाँ, सीटी, गाढ़ी के रूप में खिलौने, 
जलन्यात्र तथा अन्न रखने के लिए बढ़े बर्तन मिट्टी से बनाये 
जाते थे। इन सब बातों से पता चलता हैं कि सोहजोदर्ड़ी के लोग 
समय ही नहीं, वरन्‌ थनी तथा वेसवर्पुर्ण थे। वहाँ की संस्कृति 
संसार क्री आचीनतम संस्कृति की तुलना में रक््खी जा 
* सकती है] 
इतना जानते हुए भी यह कहना कठिन हैं कि मोहंजोदड़ों के 
रहनेवाले कीन थे, कहाँ से आये थे ? मोहंजोदड़ों की सभ्यता किस 
अचानक घटना से समाप्त हो गयी, इसके विषय में निश्चित रूप से 
कुछ कहा नहीं जा सकता। वहाँ से प्राप्त मुहरों के पढ़े जाने पर ही 
ठीक मालम हो सकेगा कि वहाँ की संस्कृति भारतीय थी, या 
विदेशी । कुछ विद्वानों का मत हें कि सुमेरियन लोग सिन्धु की 
बाटी म॑ आकर वस गये थे; जेंसे बाद म॑ सिन्ध म॑ अरब के 
मुसलमान । कुछ लोग इसे भारतीय मानते हैं तथा इसका सीधा 
सम्बन्ध आर्या से पूर्व रहनेवाले द्रविड-जाति से मानते हैँ । 


आया से पहले भारतवर्ष म॑ लीहयुग तथा ताम्रयुग मे विभिन्‍न 
प्रकार के लोग रहा करते थे, जिनकी अपनी सभ्यता थी। शिकार 
था जंगल म॑ पेंदा होनेवाली वस्तुओं पर छनलोगों का जीवन 
निर्भर था| हथियार पत्थर या हड्डियों के बने रहते थे। उन्हीं 
काले रंग के लोगों को आदिस निवासी माना जाता 
धीरे उन लोगों ने वढ़िया पालिशदार पत्थर के हथियार वनाये। 
उस समय आदिस निवासियों को आय जलाने तथा भोजन 
पकान के तराकि माल्स थे। वाद मे आनेवाले लोगों ने खेती करना 


। घार- 


. ९५ न्‍ | मोहंजोदड़ों से पाटलिपुत्र 


भी आरम्भ कर दिया और धातु के औजञार तैयार करने लगे। 
. विद्वानों का सत है कि उस समय वे लोग मृत व्यक्ति को जमीन में 
गाड़ देते और पत्थर की कब्र बनाया करते थे! पत्थर के बाद 
धातु-लोहा तथा ताम्बे का प्रयोग समाज में होने लगा। लोहे के 
हथियारों से उन आदिम निवासियों ने आयों का मुकाबिता 
किया। वे लोग आज भी उत्तर तथा दक्षिण भारत में पाये जाते 
हैं और कोल, भील, संथाल, मुंडा आदि उनके वंशज माने 
जाते हैं । 
दक्षिण भारत के आदिम निवासी द्रविड़ नाम से पुकारे 
: जाते हैं, जो आज तमिल, तेलगू तथा कन्नड़ भाषा-भाषी लोगों के 
रूप में चले आ रहे हैं | इनके बारे में भी कहा जाता है कि द्रविड़- 
लोग पश्चिमी एशिया से बलूचिस्तान के मार्ग होकर भारत में आये 
थे | कुछ लोग ऐंसा नहीं मानते । उनका कहना है, वे लोग भारतवर्ष 
के ही मूल निवासी थे और यहीं से वलुचिस्तान होकर पश्चिमी 
एशिया में फेले। पर, यह तो सभी मानते हैं कि आर्यों 
के आने से पूर्व द्रविड़-जाति भारत में रहती थी, जिसने 
आरयों का सार्ग रोका था। बेंद्क ग्रन्थों में उस रुकावट का 
संकेत किया गया है । 
वे गौर वर्ण के आये भारत में कहाँ से आये, यह 
भी एक बिवादपूर्ण प्रश्न है। जो भी हो, यह सान लिया गया 
है कि आये भध्य-एशिया से दक्षिण की ओर बढ़े तो एक 
शाखा पूरब की ओर भारत में खेवर के दरें से होकर आयी और 
उत्तर-पश्चिमी प्रांत तथा पंजाव में! बस गयी। वहीं आर्य लोग 
स्धिक समय तक रहे। वहाँ वेद की रचना आरम्भ हुई थी और 
चाद में वे गंगा की घाटी में फेले। आरय॑ लोगों का जीवन एक 
विशेष श्रकार का था, जिसका वर्णन वेदों में मिलता है। बेदों के 
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आधार पर प्राचीन भारत के संबंध में अनेक वातों का पता 
लगता है | 

आये जव उत्तर-पश्चिम के रास्ते से भारत में आये; तो उन्हें 
मूल निवासियों से युद्ध करना पड़ा । उस ससय आर्य-जाति में कई 
परिवार मिलकर रहते थे, जिनका मुखिया चुनकर वनाया जाता था। 
युद्ध में कार्यभार ग्रहण करनेवाला व्यक्ति ही मुखिया चुना जाता | 
द्रबिड़ लोगों से शत्रुता के कारण आर्यों की जातियाँ मिलकर कार्य 
करने लगीं। यद्यपि द्रविड़ लोगों ने जोर का मुकाविला किया ;- 
लेकिन आर्यों के नये ढंग के हथियार, संगठन तथा शक्ति के सामने 
वे ठहर न सके । हारने पर भी द्रविड़ जंगल में छिपे रहे और 
समय पाकर आर्यो के गाँवों पर छापा सारते तथा पशुओं को 
चुरा ले जाते थे। सेकड़ों वर्षों तक इस तरह का चुद्ध होता रहा; 
लेकिन अंत में आर्य सफल हुए। विजयी होकर उन्होंने अपनी 
सभ्यता तथा संस्कृति फैलायी ओर जंगलों तथा वीरान स्थानों पर 
नाम और नगर वसाये | कुछ द्रविड़ भी विजेता के दास के रूप में 
समाज से गये। 

| >< >८ 

भारतीय संल्कृति का मूल स्रोत वेदकालीन संस्कृति सानी जाती: 
है ४ इसलिए वेंदिक संस्कृति को विस्तार से जान लेना आवश्यक- 
है। आ्राचीन काल में भारत से आरयो का आवागसन एक महत्त्वपूर्ण 
घटना थी। हाँ आकर आयों ने अपनी भाषा, धर्स तथा' 
रोति-रिवाज फेलाये, जिनके आधार पर हिन्दू-संस्क्ृति का विकास 
28 | द्रविड्-सभ्यता भी इससे प्रभावित हुई थी | बेदकालीन आर्य 
गाँवों में निवास करते थे। खेती ही उनका सुख्य पेशा था|: 
वे नहर तथा कुएं से खेत सींचते थे। हलों में घोड़े जोते जाते थे ), 
उस समय गेहूँ की ही खेती होती थी। चावल का नाम कोई नहीं: 
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जानता था। गाँवों में खेतिहर के अतिरिक्त कारीगर भी रहते थे 
जो गाड़ी-रथ, धातु के हथियार, सोने-चाँदी के आभूषण ( हार, 
भुजवंध, कड़ें तथा ताज ) बनाया करते थे। इतने प्रकार के 
विभिन्न काय होने पर भी जाति की भावना नथी। आर्य एक 
सुसंगठित सांसाजिक समूह में रहते थे, जो विशः या जन के नाम 
से विख्यात थे। पिछले समय म॑ यानी संहिता-काल मे आय लोगों 
के सामाजिक तथा धार्मिक जीवन में परिवर्तन हो गया | पूजा-पाठ 
की विशेषताओं से ब्राह्मण लोगों ने यज्ञ करंना आरम्भ कर दिया 
था। ऋग्वेद के युग से परिवार का वृद्ध व्यक्ति अपनी गृहस्थी के 
पुरोहित का कार्य तथा यज्ञ किया करता था। लोगों का जीवन 
सादा था | भोजन मे गेहूँ, ज्वार, दाल, तरकारी, दूध, धी, दही 
तथा मधु का प्रयोग क्रिया जाता था। यज्ञ के मांस तथा सोमरसे 
का भी वे उपभोग करते । मनोरंजन के लिएं पासा खेलते, नृत्य 
तथ। गान किया करते थे। रथ-दीड़ एक प्रधान खेल था, जिसंका 
मुकाबिला वर्तमान घुड़दौड़ से कर सकते हैं। 

वेदिक काल में ख्त्रियों की बड़ी प्रतिष्ठा थी। बहुपत्नी- 
प्रथाका साधारण लोगों में प्रचार नहीं था। बाद में, ऊँची. 
श्रेणी के लोग दो स्त्रियों से विवाह करने लगे थे। वाल-विवाह 
का प्रचार न था। विवाहित स्रियाँ सहधर्मिणी कही जाती 
थीं, जिससे घर मे स्त्रियों के आदर तथा सम्मान का आभास 
मिलता है। वेदिक थुग में स्तलियाँघर या बाहर यज्ञों में पति का 
साथ दिया करतीं तथा परिवार से उन्हें काफी अधिकार भी थे। 
उत्तकी शिक्षा का समुचित प्रबन्ध था। विश्ववारा, लोपासुद्रा, 
सिकता, निवावरी आदि विदुपियों के नाम प्रसिद्ध हैं, जिन्होंने 
वेद-मंत्रों की रचना की थीं। इसी कारण वे ऋषियों की श्र णी में 
रक्खी गयी हें । | 
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वेद तो ज्ञान के भाण्डार हैं। उनके अध्ययन से तत्कालीन 
धार्मिक अवस्था का भी वर्णन मिलता है। ऋग्वेद के पहले, दूसरे 
तथा सातवें मण्डलों में प्रकृति-देवी की पूजा का वर्णन मिलता है। 
मंत्रों में उनकी प्रार्थना तथा देवों की यज्ञयूजा का वर्णन पाया 
जाता है। प्रकृति-देव--चोस, प्रथिवी, अग्नि, इन्द्र, उपा आदि 
आययों के पूज्य देव माने गये हैं | इन सबसे आयों के जीवन का 
घनिष्ठ सम्बन्ध था। प्रथिवी उपज का कारण थी तो इन्द्र वर्षा 
के देव थे। उपा अन्धकार को मिटाने तथा जीवन-दान के लिए 
पूजित थी। इन्द्र ही प्रधान देव थे । ऋग्वेद स॑ इन सब देवों की 
प्रार्थना में अनेक मंत्र लिखे गये हैं। कुछ विद्वानों का सत है कि 
वैदिक युग में प्रकृति-देवों से ही लोग संतुष्ट न थे, ईश्वर की 
विचार-धारा भी चल पड़ी थी । आय॑ परमपिता सृष्टिकर्ता ईश्वर 
से प्रकृति-देवों में भिन्नता समभने लग गये थे। परमात्मा विश्व 
का कारण माना गया, जिसका विचार ऋग्वेद के दसवें मण्डल में 
पाया जाता है। 


आय ॑ लोगों ने प्राचीन समय सें शासन के कार्य भी संगठित रूप 

कक. ७. श्रों 

से चलाये थे। युद्ध में तो रथ काम में लाया जाता था| अख- 

से तलवार, भाला, परशु, धनुप-चाण तथा कवच के नास मिलते 
हैं। कहा जाता है कि आर्य लोग विपैले 

हं। कहा जाता है कि आये लोग विपेले बाण का भी प्रयोग करते 

थे। आ्रायः नदियों के किनारे युद्ध हुआ करता था; इसीलिए 

परुष्णी (रावी), विषाश (व्यास) तथा शहुद्री (शतत्रज) नदियों के 


किक 


समीप युद्धों के विवरण वेदसंत्रों मे मिलते हैं। शासन-प्रवन्ध में 
वंशानुगत राजाओं के नाम ज्ञात हैं, जिनमें दिवोदास का प्रथम 
: नाम मिलता है। पर राजा का अधिकार असीमित न था। समिति 

नामक संस्था द्वारा वह राजा चुना जाता | वह जाति का भुखिया 


समभा जाता। उसकी सहायता के लिए सेनानी तथा पुरोहित नायक 
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संहिता तथा ब्राह्मण के बाद उपनिषद्‌-युग तक बदिक संस्क्ृति 
अपनी चरम सीसा को पहुँच गयी थी। धार्मिक जगत से उथल- 
पुथल हो गया था। यज्षन्यागादि के विस्तार के कारण एक विशिष्ट 
समूह को यह कार्य सोंपा गया, जो आह्यण के नाम से पुकारे जाने 
लगे। इन्हें यज्ञ के सूकषम-से-सूक्ष्म क्रिया का ज्ञान था | इस धार्मिक 
परिवर्तन ने जाति नासक संस्था को जन्म दिया, जो आगे चलऋर 
वंशानुगत जातियाँ बन गयीं। पिछले बेदिक युग में समाज तीन 
विभागों में बाँठा गया था--(१) ब्राक्षण (पुरोहित), (२) क्षत्रिय 
( योद्धा तथा शासनकर्त्ता ) तथा (३) वैश्य, जो शेष आर्य-जन के 
सम्मिलित रूप के कारण विख्यात हुए | चौथा विभाग शूद्टों का 
था, जिसमें आये से भिन्न जातियाँ सम्मिलित थीं। जब तक ब्राह्मण 
यज्ञ में फँसे थे, साधु तथा संन्‍्यासी उच्चतम विचारों में तह्लीन 
रहते थे । उन्होंने आ्राह्मण-यज्ञों का विरोध किया और अपने विचार 
को आरण्यक नामक थरथों में लिखकर सबके सासने उपस्थित 
किया |: उसी के अंत सें उपनिषदों के नाम लिये जाते हैं, जिनमें 
ईश्वर की सत्ता तथा तत्सम्बन्धी गम्भीर विवेचन का समावेश पाया 
जाता है। आरण्यक तथा उपनिषद्‌ में बेदों की अंतिम बातों का 
विवेचन है। उसमें अ्रह्म तथा मनुष्य को आत्मा के बारे से विचार 
किया गया है। ब्रह्म के कारण सृष्टि उसन्‍्न हुई और अंत में सभी 
उसी में विलीन हो जाते हैं, ऐसे विचार उपनिषदों में डल्लिखितः 
हैं। उपनिषदों में यज्ञों की निन्‍्द्मा की गयी थी और ब्राह्मणों 


ह 


की प्रधानता का विरोध किया गया | क्षत्रियों की प्रधानता हो 
गयी । उस समय दार्शनिक विचारों से भारत गूज गया था | 
लोगों में व्यक्तिवाद तथा प्रथकबाद की भावना कास कर रही थी। 
इस तरह पता चलता है कि पिछले बेद्क युग भें दो अकार के 
विचार काम कर रहे थे | एक साधारण व्यक्ति, जो संसार में लीनः 
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रहता चाहता थी और, दूर »ज विचारक, जो संसार छोड़ने 
की भावना निवृत्ति ) रखते थे रन्‍्तु इससे 
जा सकता कि भी विचार संस्कृति व्यागमय थी दोनों 
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प्रायः ढाई हजार वर्ष पहले भारतीय समाज में दो त्तरह के 
लोग थे | बेद्‌ तथा उपनिपदों के ऊँचे विचार कुछ चुने हुए लोगों 
को मालूम थे। उनका मानसिक वातावरण साधारण जनता की 
समम से बाहर की वात थी । लोग यज्ञ-यागादि तथा अन्धविश्वास 
से ऊब गये थे | ऐसे वातावरण में गौतस का जन्म हुआ, जिन्‍्होंते 
ज्ञान प्राप्त कर लोगों के सामने नया मार्ग ( सध्यमार्ग ) दिखलाया । 
राजघराने में जन्म लेकर भी गौतम ने अपने को संसार के सुख 
से विमुख रक्खा। गौतस के पिता शुद्धोघदन ने सांसारिक 
विषय-वासनाओं से फेस जाने के लिए उनका विवाह भी कर 
दिया ; परन्तु अपनी स्त्री तथा पुत्र को छोड़कर निकल जाने 
में गोतम को हिचकिचाहट न हुईं। एक रात घोड़े पर सवार 
होकर महल से दूर सारे वस्त्राभूषण को त्याग साधु-वेश में गौतम 
जंगल मे चले गये ओर वहाँ सारे प्राणियों के सुख के कारण 
हूँ दने लगे। कहा जाता है कि गया के ससीप जगल में पीपल 
के वृक्ष के नीचे उसे प्रकाश ( चुद्धत्व ) मिल्रा, जिसके बाद उनका 
नाम बुद्ध हो गया | इसी से नगर का नाम वोधगया तथा पीपल 
का नास वोधिवृक्ष पड़ा। बुद्ध ने काशी के समीप सारनाथ 
में अपना उपदेश प्रारम्भ किया और चारों तरफ शिष्यों को 
धर्म-प्रचार के लिएं भेजा | इसी कार्य को धर्मचक्र-परिवर्तन के 
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नाम से पुकारते हैं। उन्होंने वैदिक कर्मकाण्ड, पुरोहिताई आर 


परम्परा की निन्‍दी की। 
३ बुद्ध का ढंग मनो- 
वैज्ञानिक था। उनका 
संदेश सभी के लिए 
दया तथा श्रेम का था । 
उन्होंने जीवन के दुख 
तथा व्यथा पर जोर 
दिया और उसके निवा- 
रण के लिए चार सत्य 
की शिक्षा दी | दुख क्के 
अंत को ही निर्वाण 
कहा गया है। उनका 
कहना था कि साथ 
शरीर को कष्ट देकर 
सिद्धि नहीं पा सकता 
या आनंद में डवे रहने 
पर भी कोई लाभ नहीं । 
इसीलिए उनके धर्मो- 
पंदेश को सध्यम-मार्ग 
। ः कहते हैं । वह समय 

गौतम चुद्ध राजनीतिक संघप तथा 
सामाजिक उथल-एुथले का था। संगंध का राजा राज्य-सीमा 
बढ़ाने के लिए युद्ध कर रहा था। पाटलिपुत्र से अजातशत्त ने 
चैशाली के इज लोगों पर आक्रमण कर. दिया था। समाज सं 
आँचे तथा साधारय लोगों के बीच एक खाई हो गयी थी। 
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लोग एक ऐसे रास्ते को ढू ढ़ रहे-थे, जिससे मानसिक्त संतोप हो 
जाय | इसीलिए जनता ने लये वौद्धधर्म को अपनाया। इससे 
घुड्धिबाद तथा अनीश्वरबाद की लहरें उठीं। इसमें व्यक्तिवाद के 
लिए स्थान था। बुद्ध ने सारे समाज को एक सूत्र में बाँधने का 
प्रयत्न किया। अपने कल्याण से संतुष्ट न होकर सारे समाज को 
ऊँचा उठाने तथा दुख से दूर करने की सफल कोशिश बुद्ध ने 
की। उस समय ब्राह्मणों ने महाकाव्य लिखकर दोनों मतों 
( प्राचीन हिन्दू और बौद्ध ) में समन्वय पेदा करने का प्रयत्न 
किया ; परन्तु उन्हें सफलता न मिली | 


वौद्धधर्म का विस्तार तेजी से होने लगा । जनता तो इस ओर 
आकृष्ट हुई ही, स्वयं बुद्ध ने मगध के राजा विम्विसार को चोद्ध- 
“धर्म में दीक्षित किया | अपने शाक्यबंशी परिवार को इस धर्म की 
'शिक्षा दी। अन्तिम घड़ियों तक बुद्ध ने इस धमम के प्रचार से योग 
दिया और भारतीय सम्राटों ने इसे विदेशों में भी फेलाया । 


इसी से मिलते-जुलते जेनसत को महावीर ले सर्वत्र फैलाने का 
5 ह॒ 0 नियों री ७० तु कप 
अ्रयत्व किया था.। महावीर जनियों को चोबीसर्वें तीथंकर थे। बुद्ध 
की तरह उन्होंने मोक्ष-प्राप्ति का एकमात्र उपाय बतलाया था कि 
संसार के माया-जाल से विरक्त हो जाना । जैनमत के तीन रत्नों में 
'सत्य-विश्वास, सत्यज्ञान तथा सत्य-काय को स्थान दिया गया था.। 
महावीर भी अपने धर्म के प्रचार के लिए चस्पा, सिथिला, श्रावस्ती, 
बेशाली तथा राजगृह अमण करते रहे। परन्तु वौद्ध-धघर्म की तरह 
'जैन-धर्म लोकप्रिय न हो सका । /थोड़े-से लोगों ने इस मत को 
अपनाया और -बही बातें सदियों तक चलती रहीं। अधिकतर 
व्यावसायिक लोगों ने जेन-सत का अनुसरण किया था। आज भी 
'घनीमानी ( व्यवसायीवर्ग ) लोगों में ही जैन-घर्स सीमित है । इन 
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मतों के कारण प्राचीन वैदिक धर्म को धक्का  तो.जरूर लगा; पर 
चह नंप्र न होः सका और सभी मत भारत में प्रचलित रहे । 
जेन-धर्म तथा बोद्ध-घम.यद्यपि उपनिषद्‌ के विचारों से प्रथक 
| परन्तु वास्तव में उसी से निकले थे | 'दोनों मंत्त अहिसा पर 
: जोर देते और साधु ( भिन्नु )संघ ,बनाकर रहते -थे। बोद्ध-घर्म 
, ने प्रचलित धर्स-विश्वास, कमंकाण्ड तथा यज्ञों का विरोध किया 
था। यद्यपि बुद्ध ने बण-व्यवस्था पर सीधा आशक्षेप नहीं किया 
लेकिन संघ में इसे स्थान नहीं दिया। इस कारण उसे धक्का 
जरूर लगा। उसके बाद जाति-व्यवस्था कई सदियों तक साधारण 
रूप में रही। वर्ण-व्यवस्था . के विरुद्ध कई वार आवाज उठायी 
गयी; पर कालान्तर में वह न सालूस क्‍यों जोर पकड़ती गयी ओर 
समाज से हटायी न जा सकी । जेनलोग जाति-पाँति के कट्टर विरोधी 
न थे, इस कारण स्वयं एक बर्ण बनकर जीवित रहे। जाति-पाँति 
की व्यवस्था उस ससय उतनी संकीर्ण न थी, जितनी आज है। 
वोद्ध-धर्म के उंदय के लगभग भारत के उत्तर-पश्चिम में फारसी 
राज्य फेला था। उसी समय एक विदेशी शासक सिकन्दर ने 
भारत पर आक्रमण किया । उसके बाद भी बहुत-से यूनानी उत्तर- 
पश्चिमी भाग में निवास करते रहे। उनका कोई गहरा प्रभाव 
इस देश पर न पड़ सका ; परन्तु भारत का विचार विदेशों तक 
गया। ईसापूर्व चौथी सदी में भारत को विदेशी सभ्यता के 
प्रभाव से मुक्त करने के लिए चन्द्रगुप्त मौर्य से एक साम्राज्य 
की नींव डाली । उसके मन्‍्त्री चाणक्य ने विदेशियों के - प्रवेश 
को रोकने के लिए अफगानिस्तान तक के भभाग- पर मोय-राज्य- 
सीमा विस्तृत करायी और सेल्यूकस से सन्धि करके 'हिरात तथा 
कन्धार आदि प्राप्त किये । पाटलिपुत्र को. राजधानी बनाकर 
चन्द्रगुप्त मौर्य . मे प्रायः सारे भारत पंर साम्राज्य स्थापित क्रिया 
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था और भारतीय इतिहास में यह सबसे पहला साम्राज्य था, 
जिसका शासन केन्द्रीय सरकार के हाथ म॑ आया। सारा राज्य 
प्रान्तों में बँठा था। इतना होते हुए भी पुराने ढंग की झ्रास- 
व्यवस्था स्व॒तन्त्र रूप से काम करती रही | 

चाणक्य अत्यन्त निपुण था, जिसने मोये-साम्राज्य के शासन 
को. एक सव्यवस्थित ढंग पर चलाया । उसके लिखे अर्थशासत्र नामक 
ग्रन्थ के पढ़ने से उस समय की शासन-प्रणाली का पूरा ज्ञान 
होता है। उसमे राजा की शिक्षा तथा दिनिचयां का वर्णन है। 
उसकी विदेशी नीति का भी विवरण चाणक्य ने दिया है। उसके 
कथनानुसार लोगों को विदेश जाने के लिए आज्ञापत्र ( पासपोर्ट ) 
लेना पड़ता था। प्रत्येक विभाग के अलग-अलग अध्यन्ष थे। 
सेना का सी प्रबन्ध सुव्यवस्थित था। यही कारण है कि चन्द्रगुप्त 
का राज्य-शासन अच्छे ढंग पर चलता रहा । 


इस युग का प्रधान शासक अशोक था, जिसने बोद्ध-धर्म को 
राजघर्स बनाकर इंसे भारत के बाहर भी फेलाने का प्रयत्न किया । 
प्रारम्भ भें पितामह चन्द्रगुप्त मोय की तरह अशोक राज्य-विस्तार 
करना चाहता था ; लेकिन कलिगन-युद्ध में ्ाखों व्यक्तियों के 
मारे जाने के कारण उसने भेरी-घोष को धम्म-घोष मे परिणत कर 
दिया | स्वयं वोद्ध बनकर तीथे-स्थानों में भ्रमण करने गया और 
अन्त से भिक्ठ भी बना। अशोक के कार्यो का वर्णन उसके 
चोदह शिलालेखों तथा सात श्रधान स्तम्भ-लेखों से सिल जाता 
हे। उनमें अशोक ने साधारण धर्म की भी व्याख्या की है तथा 
वोद्ध-धर्म की ओर सवका ध्यान खींचा है। अशोक ने जनता 
की भलाई के लिए मार्ग तथा धमशाले बनवाये, तालाब और 
कुएँ खुदवाये तथा ओऔपधालय स्थापित किये थे। उसका 
घसमम-महामात्र नामक अधिकारी धार्मिक कार्या को देखता था। 
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था। सम्राट ने विदेशों में धंम-प्चारक भेजे तथा उसके पुत्र और 
पुत्री दोनों लंका गये थे । अशोक नें धर्म-अचार के लिए ही सर्वत्र 
लेख खुदबाये तथा बौद्धों की सभा बुलवायी थी। यद्यपि ईसवी- 
पुर्॑सदियों में बौद्ध-थर्म को प्रधान स्थान मिल गया था ; लेकिन 
. अन्य धर्म भी विकसित होते रहे। सम्राद अशोक के. लेखों में 
इस तरह का वर्णन मिलंता है कि बौद्ध-सतालुयायी अपने संत 
की उन्नति के लिए दूसरे धर्मों की निन्‍दा न करें। उस समय जाई 5, 
. जैन तथा आजीविक मतों का भी प्रचार था। अशोक में धार्मिक 
सहिष्णुता थी; इसलिए किसी मत पर द्‌वाव डालना उसे पसंद न 
था ; बरन्‌ दान के रूप में अन्य धर्मों को सहायता भी दी जाती थी। 


वौद्ध-धर्म के प्रचार होने पर भी जाति-मेद समाज से मिट न 
सका। उस समय अन्तर्जातीय विवाह की प्रथा समाज मेप्रचलित हो 
गयी थी | विधवा खत्रियों के विवाह का विधान कई अवस्थाओं में 
नियमित माना जाता था | समाज -में कई प्रकार के कारीगर वर्तमान 
थे और व्यापार करनेवाले वैश्यों का एथक्‌ समूह वन गया था । 


समाज में पढ़ने-लिखने का समुचित प्रबंध था। कलिंग के 

राजा खाखेल के हाथीगुम्फा-लेख से पत्ता चलता है. कि लिखना; 

पढ़ना तथा हिसाव तो सर्वसाधारण के लिए आवश्यक था। 

राजकुमारों के लिए न्याय, युद्ध तथा शासन-सम्बन्धी बातें भी 

बतलायी जाती थीं। कौटिल्य (चाणक्य)-अर्थशास्तर में उन वातों 

का उल्लेख मिलता है। अशोक के खेखों से पता चलता है कि 

शिक्षित-समुदाय पाली-भाषा से परिचित था, जिसके लेखने में दो 

 लिवियाँ--खरोष्टी तथा ज्नाक्षी का प्रयोग किया जाता था। उस 
समय लिखने की कला को भारतवासी अच्छे रूप में जानते थे। 


ईसवी-पूव काल में लोगों की आर्थिक अवस्था अच्छी थी। 
है ्ः 
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नंदबंश अपने धन तथा वभव के लिए प्रसिद्ध था । खेती की ओर 
भी राजा का सम॒चित ध्यान था और उसकी वृद्धि के लिए सिंचाई 
का प्रबंध था। नहरें तथा कुएं खुदवाये गये थ। व्यापार का 

कार्य संस्था के हाथों में था, जिससे धन का समुचित वेंटवारा 

“समाज मे हो जाय। व्यापार-सम्बन्धी सारे कार्य की देखरेख 
के लिए एक अधिकारी नियुक्त था | आने-जाने के मार्ग बने थे । 
अशोक ने हजारों मील लम्बी सड़कें तंयार कराकर किनारे पर वृक्ष 
लगवाये थे, जिससे यात्रियों तथा व्यापारियों को सविधा हो सके। 
व्यापार की उन्नति के लिए सिक्के चलाये गये थे | उन्हें कार्पॉपण 
के नाम से पुकारत हैं | वोध-गया में एक चित्र खुदा हँ, जिसमे यह 
दिखलाया गया है. कि जमीन पर सिक्के विछाये जा रहे हैं। 
अनाथपिडंक नामक श्रष्टी ( ज्यापारी ) सिक्के विद्लाकर कुछ 
जमीन खरीद रहा था | कॉंटिल्य ने तो रूपाध्यज्ञ नामक कमचारी 
का उल्लेख किया है जो सिक्कों की धात तथा तोल की परीक्षा 
किया करता था | इस तरह पता चलता है कि मीर्ययग में लोग 
धनधान्य से एूरों थे। कलाकार उस समय स्तम्भ तथा स्तृप बना 
अपनी हस्तकला का प्रदर्शन करते थे। उन्होंने जो वजलेप (पालिश) 
का ढंग निकाला था, वह आज तक अद्वितोय माना जाता है । 


अशोक युगांतरकारी सम्राद था। धर्म-विजय में उसे जो 
सफलता मिली, उससे संसार के इतिहास हास भें अशोक को विशेष 
स्थान मिला ओर पश्चिम तथा पूर्व में भारत की ख्याति हुई। 
अशोक ने राष्ट्र को शक्तिशाली बनाने म॑ अथक परिश्रम किया। 
संगठित शासन के अतिरिक्त उसने राष्ट्रभापा पाली तथा 
लिपि ( त्राह्मी ) को एक स्वरूप देकर उसीका व्यवहार हार सरकारी 
लेखों मे किया भारत में धार्मिक एकता स्थापित कर उसमे 
राष्ट्रीय कला को भी प्रोत्साहित किया | 
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... अशोक की धर्म-विजय मे राजनीतिक परिपासा तथा सांसारिक 
चभव की भूख को शान्त कर दिया, जिससे :साम्राज्य-भावना को 
गहरा धक्का लगा और अशोक के मरते ही सारा साम्राज्य कमजोर 
तथा छिन्न-भिन्‍न हो गया। निर्बज्ञता के कारण ब्राह्मण-घर्म का 
आन्दोलन हढ़ हो गया। मीयबंश के अन्तिम राजा को मारकर 
पुष्यमित्र शुग ने पाटलिपुत्र पर अपना अधिकार स्थापित किया । 
यद्यपि अशोक ने सहिष्णुता के साथ अन्य मतानुयायियों से 
व्यवहार किया और सब धर्मों की उन्नति में अपनी उन्नति समभी, 
' पर ब्राह्मण-घर्मावलम्बी शान्त न हो सके। पुष्यमित्र को अगुआ 
बनाकर बोद्ध-धर्म को मिटाने का प्रयत्न होने लगा। शुग-राजा 
से दो अश्वमेध यज्ञ करके वेदिक पूजा तथा यज्ञ की परम्परा 
को पुनर्जीवित करना चाहा; पर वह अधिक दिनों तक ठहर न 
सका। दक्षिण भारत में सातवाहन-राजा ब्राह्मण थे, जो मौयय लोगों 
के बाद स्वतन्त्र हो गये। उन्होंने ज्षत्रियों को परास्त किया और 
ब्राह्मण-धर्म को शक्तिशाली बनाया | 

यूनानी और शक लोग ईसवी सन्‌ के लगभग उत्तर-पश्चिमी 
भाग से भारत में आये। यहाँ रहकर उन्होंने भारतीय संस्कृति 
अहण कर ली। उनके नाम तथा रहन-सहन भारतीय हो गये। 
बआ्ाह्मण-धर्म की पुनः स्थापना हो ही गयी थी। परिणाम यह हुआ 
कि विदेशी वेष्णुब-मतानुयायी हो गये । 

उस समय गीता का अध्ययन भी समाज में होता था, इसे- 
लिए भक्ति की प्रधानता हो गयी। इस भक्ति-मार्ग ने बुद्धमत में 
बिभेद पेदा कर दिया। भक्ति के समर्थक बीड्धों ने एक नयी शाखा 
चलायी, जो महायान के नाम से प्रसिद्ध हुईं। भक्ति के कारण ही 
कला में परिवर्तन हुए। जहाँ प्रतीक पूजे जाते थे, वहाँ बुद्ध. की 
प्रतिमाएँ बसे लगीं। इसी नये रूप को गाँधार-कला के नाम “से 
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पुकारते हैं। भागवतधर्म के अतिरिक्त शेवमत का काफी प्रचार 
था। उत्तर-पश्चिम भाग में शासन करनेवाले कुपाण-राजा भी 
उस मत को मानने लगे और शिव की मूत्ति अपने सिक्कों पर 
अंकित करायी । 
इतना होते हुए भी कुपाण-राजा कनिष्क वौद्धधर्म को जाग्रत 
करना चाहता था। उसने अपनी राजघानी पेशावर में वौद्धों की 
चौथी सभा बुलायी थी; लेकिन वोद्ध लोगों में भेद वना रहा। पुराने 
चोद्ध अपने को हीनयान अनुयायी मानते रहे, नये को महायान का 
नाम दिया गया। इन लोगों ने हिन्दूधर्म से प्रभावित होकर पूजा- 
विधि तथा पहले की भाषा को चदलकर संस्कृत की अपनाया। 
स्वयं बोद्ध होते हुए भी कनिष्क ने ज्राह्मण-धर्म का काफी आदर 
किया। सिक्कों पर शिवकी मूर्ति तथा महेश शब्द लिखा मिलता है। 
कनिष्क के कारण ही भारतवासी मध्य-एशिया तक प्रचार 
के लिए गये और चीन से बोद्ध-यात्री शिक्षा के लिए यहाँ आये। 
कनिष्क वोद्ध-युग का अन्तिस राजा माना जाता है। बौद्धधर्म की 
रक्षा के लिए अनेक उपाय किये गये; परन्तु कनिष्क के वाद उसका 
' हास होने लगा । फिर भी, भारतीय समाज पर इसका प्रभाव 
इतना सर्वव्यापी हो गया था कि साहित्य, शिक्षा, कला आदि 
सांस्कृतिक अंगों से इसे हटाना आसान न था। भारत से बाहर 
देशों में तो बौद्धवर्म विकसित होता गया; पर घर में इसकी 
लोकप्रियता जाती रही । यहाँ के राजाओं ने भी आाह्मण-धर्म को 
अपनाया। भीतर विरोध के कारण ही वीद्धर्म के स्थान पर 
'दूसरे मत आ गये | 
-* उस समय भारत के सामने नई जातियों की सभ्यता तथा हमारे 
देश की पुरानी संस्कृति में समन्वय करने का सवाल था | इसलिए 
विदेशी जातियों को आयं-संस्क्रति ले सिला लिया । इतना होने पर 
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भी विदेशी हमलों के कारण पुराने आह्मण-क्षत्रियं, बार-बार देश की 
संस्क्रति की रक्षा के लिए मजबूर किये गये | उनमें समन्वय के 
बदले विरोध की भावना पेदा हो गयी और सभी आनेचालों को इस 
विरोध का सामना करना पड़ा। कुपाणु-वंश के बाद वाकाटक 
तथा नागवंशी राजाओं ने पुराने हिन्दू-धर्म को विकसित करने का 
, प्रयत्न किया। 
नाग लोगों के पहले भारतीय कला के अध्ययन से प्रकट होता 
है कि आहाण-धर्म की विकरासावस्था में भी बौद्धधर्म काफी 
व्याप्त था ; यह अवश्य है कि समाज में वह हास की अवस्था में 
था। शुग अथवा सातवाहन-दोनों काल में बोद्ध प्रतिमाए अधिक 
संख्या में बनती रहीं। सांची, भरहुत तथा अमरावती की कला 
बौद्ध है। सातवाहन युग में चैत्यय्ह (मंदिर) तथा लेण (मिन्ञ-यृह) 
बोद्धघर्म के प्रचार के द्योतक हैं। हाँ, कुषाण-काल में कुछ 
प्रोत्साहन मिलने से मथुरा-कला भी बोद्ध-अधान रही ; पर इसका 
यह्‌ अर्थ नहीं कि हिन्दू अथवा जेन-मूर्चियों का अभाव था। 
भारशिव-नरेशों ने शेवसत को ही राजधर्म बनाया, जिसके बाद 
ब्लाह्मण-वर्म क्रशश विकसित होता गया ।. 
.. जहाँ तक समाज का प्रश्न है, वर्ण-व्यवस्था पूर्णरूप से 
विकसित हो गयी थी। मनुस्मृति की रचना उसी काल में हुई थी, 
जिसमें सारे वर्णाश्रमों का विस्तृत चर्णन मिलता है। समाज 
में सब प्रकार के लोग थे | व्यापार तथा खेती के कारण देश घधन- 
धान्‍्य से .परिपूर्ण था। शिक्षा-कार्य बड़े पेमाने' परः होता था। 
तक्षुशिला तथा पांचाल में विद्यालय कार्य कर रहे थे। धामिक तथा 
सांसारिक विपयों का अध्यापन आरम्भ हो गया था। तक्तशिल्ाः 
धनुर्वेद तथा आयुर्वेद की शिक्षा के लिए विख्यात थी। चिकित्सा- 
शास्त्र का प्रवर्तक चरक वहीं पर अध्यापक था। कहा जाता है कि. 
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भारत के कोने-कोने, से लोग विद्याभ्यास के लिए तत्षशिल्रा जाया 
करते थे । तत्कालीन लेखों से पता चलता है कि उत्तर-पश्चिस प्रांत 
में खरोष्ठी लिपि तथा अन्य भागों से त्राह्मी लिपि का प्रयोग किया 
जाता था। पर सबकी भाषा प्राकृत थी। व्यापार मध्य-एशिया, एशिया 
के पश्चिमी देश तथा पूर्वी द्वीपसमूह से होता था और मध्य-एशिया, 
इंडोनेशिया तथा हिन्द-चीन में भारतीय उपनिवेश बन गये थे। 


चोथी सदी के बाद गुप्तों का साम्राज्य भारत मे स्थापित हो 
गंया। चाणक्य की नीति छोटे राज्यों को जीतकर केन्द्रीय साम्राज्य 
स्थापित करने की थी। अतणएब चन्द्रगुप्त प्रथम के समय में ही 
लिच्छवि लोगों से वहुत-सा भू-भाग साम्राज्य में मिला लिया गया 
था। समुद्रगुप्त ने तो सारे भारत से दिग्विजय कर हिन्दू-धर्म की 
आवाज बुलन्द की ओर त्राह्मण-धर्म को पुनर्जीवित करने के लिए 
पूजा-पाठ तथा यज्ञ आरम्भ किये | सम्राट समुद्रगुप्त ने दिग्विजय के 
अन्त में अश्वमेध यज्ञ किया था; जिसका प्त्यक्त प्रमाण दृश्य 
अश्वमेध सिक्कों! पर दिखलाई पड़ता है। उस समय पश्चिमी 
भारत मे शक राज्य करते थे। चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य ने शक्कों को 
परास्त कर देश को विदेशी चढ़ाई के भय से मुक्त किया और उन्हें 
हिन्दू-धर्म में ले लिया । गुप्तकालीन शासन-प्रणाल्री तो प्राचीन ढंग 
की थी, जिसमे साम्राज्य श्रांतों में बैंट था और गाँवों मे प्रजातंत्र 
शासन प्रचलित था। राजा की सहायता के लिए मंत्रिगण नियुक्त 
थे। कायस्थ नामक नयी जाति पैदा हो गयी थी। लोग व्यापार 
से तथा खेती से धन पैदा करते थे । व्यापार में कीसती वस्तुएं 
बाहर भेजी जाती थीं। जत्न तथा स्थल दोनों माग काम में लाये. 
जाते थे। 
. - गुप्तकाल मे सामाज स॑ शिक्षा देने के लिए बड़े-बड़े महाविहार 
कायम हो गये थे। नालंदा का विश्वविद्यालय सबंत्र प्रसिद्ध था।: 
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चीन से भी पढ़ने के लिए बौद्ध वहाँ आते थे। दस हजार की 
संख्या में विद्यार्थी वहाँ अध्ययन करते थे। बौद्ध तथा ब्राह्मण- 
ग्रंथों का अभ्यास सभी करते, ताकि दूसरे के साथ शाख्रार्थ- 
कर सकें। कोई ऐसी विद्या न थी, जिसकी पढ़ाई नालंदा में न 
होती हो जहाँ तक भाषा का सम्बन्ध है, सभी संस्कृत-माध्यम 
से ही पढ़ते तथा लिखते थे | लिपि भी त्राह्मी से विकसित होकर 
गुप्तलिपि के नाम से पुकारी जाती थी। 

धर्म के कट्टर पक्तपाती होते हुए भी गुप्त-राजाओं ने बोद्ध- 
राजाओं की तरह विदेशों में धर्म-प्रचार की ओर ध्यान नहीं दिया। 
उनका धर्म अंतर्जातीय न था। उनका समाज पुराने अक्मण-बर्म 
का प्रतीक था। आश्चर्य है कि वौद्धवर्म के हास और ब्राह्मण- 
धर्म के विकास के ऐसे युग में बौद्ध प्रतिमाओं की ही प्रधानता थी, 
यद्यपि पौराणिक देवों की मूर्तियों के बनने का श्रीगणेश हो गया 
था। उनमें सूर्य, गणेश, दुर्गा, विष्णु तथा शिव पंचदेव के नाम 
से पूजित थे। देवताओं के मंदिर बनने लगे। गुप्तकालीन 
 दानपत्रों के देखने से ज्ञात होता है कि शुप्त-नरेश देवताओं की 
विधिपूर्वक पूजा के लिए भूमि-दान देते थे। कला तथा साहित्य 
. चरम- सीमा को पहुँच गये थे | इसी युग में कालिदास ने अनेक 
ग्रथों की रचना की । ज्योतिष में आर्यभट्ट तथा वराहमिहिर आदि 
विद्वानों ने विज्ञान की उन्‍नति की थी । उन्होंने सबसे पहले बतलाया 
: था कि. पृथ्वी अपनी धुरी पर घूमती है। अंक लिखने के लिए 
दृशमलब सिद्धान्त. का प्रतिपादन किया गया | इस तरह विज्ञान के 
प्रत्येक अंग पर विद्वानों ने कार्य किये । कलात्मक ज्ञान भी ऊँची 
श्रेणी का था। प्रतिमाओं, मंदिरों तथा सिक्कों पर जो कारीगरी 
: दिखलाई पड़ती है, वह-उच्च कोटि की. है। इन्हीं कारणों से गुप्त 
: काल को स्वर्ण॑युग कहा. गया है। . का 
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डेढ़ सौ साल तक राज्य करने के पश्चात्‌ मुप्त-नरेश शक्तिशाली 
हुकूमत की रक्षा भी न कर सके । उनका साम्राज्य सिमटता गया 
और थोड़े समय में ही मध्य-एशिया के हूण लोगों ने शुप्तराब्य पर 
चढ़ाई कर दी । मध्य-भारत के राजा यशोधर्मन ने सव लोगों कौ 
सहायता से सफेद हणों को हरा दिया और उनको वापस लौटाया। 
इतिहास के जाननेवालों से यह बात छिपी नहीं हे कि सफेद 
हूण शैव-मत को मानते थे, जिसके निशान उनके सिक्कों पर 
मिलते हैं । उन्होंने राज्य कायम करके भी अपना अस्तित्व खो 
दिया और अन्त स॑ भारतीय जनसमुद्र में विलीन हो गये। 
विक्रमादित्य के बाद ही राष्ट्रीयवा की भावना में कमी आने लगी। 
शुप्त-साम्राज्य के स्थान पर अनेक छोटे-छोटे राज्य उदय हो गये, जो 
आपसी मशगगड़े में फँसे रहते थे। राष्ट्रीय चेतना का अन्त होते-होते 
' देश तथा समाज के ठुकड़े-टुकड़े हो गये। सातवीं सदी में ऋन्नोज 
के राजा ह्पंवर्धन ने सारे भारत में पुनः संगठित शक्तिशाली राज्य 
कायम करने का प्रयत्न किया था; परन्तु वह भावना सफल न हुई । 
हर्ष की धार्मिक नीति समन्वय की थी। वह देश में एकच्छन्न 
राज्य कास कर प्राचीन संस्कृति को जागृत करना चाहता था । 
इसलिए प्रयाग में सब धर्मों तथा राजाओं का सम्मेलन करता था, 
जिसमें आसाम से लेकर सौराष्ट्र तक के लोग सम्मिलित होते थे। 
अन्तिम समय में वौद्ध होकर भी वह हिन्दू-धर्म की सहायता करता 
रहा; लेकिन हर्ष के पश्चात्‌ वह विचारधारा समाप्त हो गयी | राज- 
नीतिक भगड़ों के आगे सांस्कृतिक कार्य रुक गये | बंगाल में छोटे 
दायरे में पाल तथा सेन-नरेश देशोन्‍नतति की ओर लगे रहे तथा 
उन्होंने अपने राज्य में साहित्य एवं कला का सूजन किया। 
:... भारत की फूट और कलह की चर्चा पश्चिसी एशिया तक फेल 
गयी। इस्लासी उत्थान के कारण सुसलमान अन्य देशों पर 
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आक्रमण करने लगे थे । भारत की भी बारी आयी। अरब सागर 
पर तो उसका प्रभुत्व था ही; मुसलमान सिन्‍्ध की भमि पर उत्तरे 
ओर अगली शताब्दियों में अपना प्रभाव फेला दिया | राजपृत- 
शासकों मे राष्ट्रीय की उप भावना नहीं थी ; इसलिए सबों ने 
एक साथ उनका मुकाविला नहीं किया । परिणास यह हुआ कि 
विदेशियों का सारे भारत पर धीरे-धीरे राज्य फेलता गया | 
तलवार के चल इस्लाम-बर्म के -आगमन- का बहुत ही जबद॑स्त 
प्रभाव पड़ा हिन्द-धर्म पर | नये विदेशियों के धर्म-प्रस ने यहाँ के 
राजाओं और समाज को कट्टर धम्म-प्रे मी वना दिया। हिन्द-समाज 
शुद्धि की श्रथा निकल आयी, जिसके कारण विधर्मी बनाये गये 
हिन्दू पुनः अपने धम में मिल्ला लिये जाने लगे। आर, उत्तर में 
राजपृताना और दक्षिण में विजयनगर के राजाओं ने तो बाद में 
चलकर हिन्दू-धर्भ की रक्षा करना अपना प्रधान कत्त ठ्य ही मान 
लिया । बहुत वाद में नये-नये पंथ जो निकले, थे इस्ल्ाम-घर्म के 
चढ़ते हुए प्रभाव से हिन्दू-धर्म को बचाने के लिए ही । 
इस प्रकार भारतीय जीवन में हिन्द और इस्लामी दो विभिन्‍न 
समाजों का जन्म हुआ, जिनका संपकक एक-दूसरे से कम था, 
यद्यपि साथ-साथ रहकर एक-दूसरे को वे प्रभावित करते रहे । 
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ऋणग्वेद के पुरुपसूक्त में वर्णन आता है कि प्रत्येक जीव में 
महान्‌ शक्ति वर्तमान है। सब जीवात्मा अमर हैं। मनुप्य एक 
सामाजिक प्राणी है। यही आधार लेकर समाज को ऐसा व॒नाया 
गया, जिससे सभी ध्येय वस्तुओं को प्राप्त कर सकें | स्वश्रथम 
आर्य ने पूरे समाज को तीन वर्णो में विभक्त किया था। समाज 
के इसी विभाजन को वर्ण-व्यचस्था के नाम से अभिहित किया 
गया है। यह भारत की सबसे पुरानी संस्था है। इतिहास से 
पता चलता है कि भारतीय संस्कृति के मूल-स्तम्भ--बरणु-व्यवस्था 
को कोई न गिरा सका। समय-समय पर उसमे परिवर्तन हुए ; 
पर उसका सूत्र सिद्धान्त ज्यों-का-त्यों है। आज भारतीय समाज 
से विभेद तथा पारस्परिक ईप्या-हो प के कारण जातियों में संगठन 
की कमी दिखाई पड़ती है; परन्तु प्राचीन काल में ऐसी बात न 
थी। सभी जातियों के मेल और सहयोग से समाज आदर्श-स्वरूप 
बना रहा | 
: उत्तर बंदिक काल के पश्चात्‌ वर्ण! शब्द जाति का वोधक 
हो गया। मनुस्सति में ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वैश्य को 'द्विज! नाम 
से सम्बोधित किया गया है। मनु आदि ऋषियों ने ईसवी सन्‌-पूर्व 
से ही चारों वर्णों का प्रथक्‌-प्थक्‌ सामाजिक स्थान और कार्य 


ञ्् 


: निर्दिष्ट ' कर दिया था। महाभारत-काल में चारों ब्णों के लोग 
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राजसभा के सदस्य होते थे । यद्यपि बौद्ध और जैनघर्मों के प्रभाव 
से वर्श-व्यवस्था को गहरा धक्का लगा था, तथापि उसका अस्तित्व 
.. बना रहा | हिन्दू-धर्म के पुनरम्युदय से इस संस्था की फिर उन्नति 
 हुई। चौथी सदी से वर्ण-व्यवस्था पूरी बिकसित्त हो गयी थी और 
उपजातियाँ सी बनने लग गयी थीं। ग़ुप्तकाल में समाज चार 
जातियों में विभक्त हो गया था और सभी लोग आश्रमों का 
पालन करते थे | यूनानी दूत मेगास्थनीज ने प्राचीन वर्णाश्षम-धर्म 
का चित्र खींचा है। त्राह्मण तथा श्रमण एक ही श्रेणी में रकखे 
गये थे। . वह लिखता है. कि .आह्वाण त्रह्मचये का पालन करते 
तथा गम्भीर तत्त्वों पर उपदेश देते थे। उनका आहार निरामिष 
था। उनकी- पद-सर्यादा सर्वोच्च थी। उनकी संख्या कम थी। 
श्रमण योगी कहे जाते थे | दूसरी श्रेणी क्षत्रिय ओर राजागण को 
थी | राजा दिन भर न्याय करता था | युद्ध के समय खेती को कोई 
नष्ट न करता और लोगों के सताये जाने का नाम तक न था। 
समाज में कृषक-बर्ग की अधिक संख्या थी। वे निर्भय होकर 
- खेती किया करते ; परन्तु खेती का अधिकांश भाग शुद्रों के हाथ में 
था। मेगास्थतीज के कथन से पता चलता है कि साढ़े बाईस सी 
वर्ष पूर्व भारत में वर्ण-व्यवस्था हढ़ रूप से प्रतिष्ठित थी। 
समाज में ब्राह्मणों का सवसे अधिक आदर था । वे उ्यवहार- 
कुशल और विद्वान थे। उनके हाथ में शासन की बागडोर थी । 
शुद्ध आचरण के कारण वे समाज के अगुआ बन गये थे। अन्य 
: तीन वर्ण उनकी प्रधानता स्वीकार करते थे। प्रजा के हित के. 
लिए त्राह्मण राज्य-कार्य में कुछ कम हाथ नहीं बँटाते थे। प्राचीन - 
समय से ही पुरोहित प्रधान व्यक्तियों में गिना जाता था। इस 
प्रकार ज्राह्मण पुरोहित अपनी आध्यात्मिक शक्ति हारा अच्छ 
वाधाओं को दूर करता और अपनी शारीरिक शक्ति द्वारा. राष्ट्र 
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की विपत्तियों के नाश करने में भी संलग्न रहता था। देश में 
विद्या-प्रसार तथा शिक्षा-कार्य का भार ब्राह्मणों पर ही था। वे 
शिष्यों की भिक्षा-ब्त्ति से ही अपनी जीविका चलाते और अपना 
जीवन परोपकार में ही व्यतीत करते थे । छ सी ईसवी के चाद 
इस जाति में भिन्न-मिन्न उप-जातियाँ बनने लगीं। उनमें पढ़ने- 
पढ़ाने की संकीर्णता जाती रही । किसी भी व्यक्ति का शिक्षालय 
में स्वागत किया जाता था। वे स्वयं तिब्बत और चीन का निमंत्रण 
पाकर विदेशों में भी गये थे ॥ 
समाज में ब्राह्मणों के वाद ज्षत्रियों का भी ऊँचा स्थान था। 
विष्णुस्मति के अनुसार इनका मुख्य कत्त उ्य प्रजा-पालच था-- 
“ज्त्रियस्य परमों धर्मः प्रजानां परिपालनम्‌ ॥! राज्य-प्रवन्ध में इन्हीं 
का प्रधान हाथ था | पुराने समय से क्न्रिय के लिए राजन्य शब्द 
का प्रयोग होता था | वौद्धकाल से क्षत्रियों की प्रधानता थी और 
वे ब्राह्मण से भी उच्च समझे जाते थे । बौद्ध और जेन-साहित्य में 
ज्षत्रियों की ही प्रधानता घतलायी गयी है और यह भी लिखा है 
कि धर्म-प्रवत्त क क्षत्रिय-कुल में ही पैदा होते हैं, क्योंकि बुद्ध तथा 
महावीर क्षत्रिय थे। वौद्ध-काल के बाद क्षत्रियों की इतनी प्रधानता 
नहीं रही। ज्ञत्रियों में विद्या का काफी प्रचार था और अनेक 
शाजा विद्यान्‌ एवं परिडतों के आश्रयदाता रहे हैं। ज्ञत्रिय दिल 
खोलकर ब्राह्मणों को दान दिया करते) यही कारण था कि 
अध्यापक-चर्ग को अपनी जीविका की चिन्ता नहीं करनी पड़ती 
थी। राजाओं ने सन्दिर वनवाये, सदावत्त चलाया और शिक्षा- 
संस्थाएं स्थापित को । ः 
: - तीसरा वर्ण बेश्यों का था, जिनका प्रधान कर्म वाणिज्य था] 
इन्होंने भारत से बाहर चीन और अफ्रिका तक व्यापार के निसित्त 
यात्रा की] उत्त देशों से आवागमन जारी कर उपनिवेश बसाया 
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ओर बहाँ भारतीय संस्कृति का विस्तार किया। देश का वेभव-- 
धन-धान्य उन्हीं के कार्यो पर निर्भर था। वेश्य-जाति के व्यापारिक 
समूह को श्रेणी का नाम दिया गया था। उनके द्वारा धन का 
बराबर बेँटवारा हो जाता था और पूजीपति का नाम तक न था। 
श्रेणी के कार्य और नियमों का वर्णन स्म्रतियों में मिलता है। 
फाहियान ने लिखा है. कि जनपद के बेश्यों के मुखिया नगरों में 
आओषधालय त्तथा सदावर्त स्थापित करते थे। प्राचीन लेखों के 
अध्ययन से पता चलता है कि व्यापारी-गण नगर के शासन में 
राजा की सहायता किया करते थे । बैश्य-समुदाय इस प्रकार समाज 
के विभिन्न कार्यो मे सम्मिलित होता था | पू्व-मध्यकाल से विभिन्न 
कार्यों के आधार पर वैश्य-जाति. में उपजातियाँ बनने लगीं । 
कर्ंकार, समणिकार, वणिक उपजातियाँ प्रसिद्ध हो गयीं । 


आज कायस्थों की भी गणना छिजाति में होती है। यद्यपि 
बेदिक काल में ऐसी-जाति का नास नहीं सिल्तता, परन्तु चौथी सदी 
से जो व्यक्ति राज्य में लेखक का काम करते, उन्हें कायस्थ कहा 
जाता था । यह नाम पद के कारण दिया गया था। यह कहना 
: कठिन है कि वह लेखक (कायस्थ) किस जाति के वंशज थे ; परन्तु 
' समयान्तर में इस, पेशेवालों की एक उपजाति बन गयी, जो आज 
प्रधान जातियों भ॑ गिनी जाती है। वर्णं-व्यवस्था के अन्तिम वर्ग 
का नाम शूद्र था। इनका मुख्य कत्त व्य द्विज सात्र की सेवा करना 
था। आजकल की तरह यह बर्ण अस्प्ृश्य नहीं समझा जाता था। 
समाज में शूद्र लोग सेवा-कार्य से हटकर दूसरे कामों में लग, गये। 
इस तरह कृषि, वाणिज्य तथा कारीगरी शुद्रों के हाथ में आ गयी। 
सातवीं सदी के बाद विभिन्न कार्यों के अनुसार शूद्रों में भेद हो 
गया ओर नीच काम करनेवाले अस्पृश्य कहलाये | चीनी यात्री - 
छ्वेनसांग-ने लिखा है कि चतुर्थ जाति शूद्रों की थी, जो ऋषिजीबी . 


हमारी संस्कृति की कहानी ४० 


थी। चारों जातियों में शुद्धता तथा अशुद्धता का स्थान निश्चित 
था। शुद्ध तथा अन्त्यज प्रथक्‌ जातियों में परिगणित होते थे। 
भारतीय समाज की विशेषता संस्कार तथा आत्रसों के 
इतिहास जानने पर प्रकट हो जाती है। ऋषियों ने इन संस्कारों 
को सोलह अवसरों पर सानने का विधान किया है। जीव के गर्भ 
में आने से ही वह मनुष्य-्योनि मे आ जाता है। अतएवं उस 
व्यक्ति की सूक्ष्म दशा से ही संस्कार आरम्भ होता है। उसे ग्भा- 
थान संस्कार कहते हैं | पेदा होने, नाम रखने के समय, अन्न खाने 
के समय भी विभिन्न रीति से शाख्रालुकूल संस्कार मनाये जाते हैं । 
चूड़ाकरण भी एक प्रधान संस्कार माना गया है। यज्ञोपवीत तथा 
'विवाह-जैसे शुभ अवसरों पर आनन्द सनाया जाता है। यहाँ 
तक कि मनुष्य की मृत्यु को भी अन्तिम संस्कार साना है। इस 
प्रकार जन्म से लेकर मझत्यु-पर्यंत समाज में सोलह संस्कार मसनाये 
जाते हैं। भारत की यह पद्धति संसार मे विशेष स्थान रखती है। 
आजकल उनका प्रतीकमात्र रह गया है। 
भारतवासियों के जीवन का मुख्य ध्येय सोक्ष की प्राप्ति साना 
गया है | इसकी प्राप्ति के लिए चारों आश्रमों का पालन किया जाता 
. था। त्रह्मचर्य का पालन कर तथा विद्यालाभ कर वह व्यक्ति गृहस्था- 
श्रम में प्रवेश करता था । वृद्धावस्था में वानप्रस्थ में प्रवेश कर ज्ञान 
'आ्रप्त करता तथा वह संनन्‍्यासी होकर सोक्ष॒-प्राप्ति के लिए उपाय करता 
'था। मनुष्य-जीवन से चारों आश्रसों का यह ऐसा साग है, जिसके 
द्वारा मनुष्य अपने सानसिक चितन की अपवित्रता तथा अहं-भाव 
को छोड़कर आत्मा को ऊँचा उठा सकता है। इसमें मनुष्य के 
' जीवन का पूरा इतिहास छिपा है। सभी आश्रसों में गृहस्थाश्रम 
सबसे कठिन साना गया है। मनु तथा वशिष्ट-स्मृतियों में इसी 
आश्रम को सबसे उत्तम माना गया है। स्घृतिकारों का मत है कि 
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अन्य आश्रमवाले गृहस्थ से ही मोजन पाते हैं । यह आश्रम शरीर 
की रीढ़ मानी गयी है, मिससे समाज में प्रत्येक व्यक्ति सुखी रह 
सकता है। ब्राह्मण-धर्म-प्रन्थों में तो इस बात को सना किया गया 
है , लेकिन बौद्ध-मन्थ जातकों में उल्लेख मिलता है कि पढ़ने के 
बाद नवयुवक सीधे संन्यास ग्रहण कर सकता था। चूँकि बौद्ध 
लोग निवृत्ति-प्रधान सिद्धान्त के माननेवाले थे ; इस कारण उनका 
कहना सर्वथा उचित था। भ्राचीन समय की ऐतिहासिक घटनाओं 
का अध्ययन यह बतलाता है कि भारत में चार्रो आश्रमों को 
क्रमशः पालन करने की परिपाठी थी । 5 
समाज में आसोद-प्रमोद की सामग्रियों का उल्लेख साहित्य से 
“मिलता है। कला में भी उनके उदाहरण पाये जाते हैं। प्राचीन 
ग्र्न्थो में वर्णन मिलता है कि लोग पत्ती पालने का शौक रखते 
थे । शुक, सारिका, मोर, हंस आदि लोग पालते थे। रथ की 
दौड़ तथा जायवरों की लड़ाई भी आमोद-प्रमोद के साधन माने 
जाते थे। नृत्य तथा गाने का कम महत्त्त न था। लेखों में ऐसा 
वर्णन आता हैं कि शासक संगीत में निपुण थे। मुद्रा! पर राजा 
'बीणा बजाते दिखलाये गये हैं। सम्भवतः ये कार्य उत्सवों पर 
सम्पन्न किये जाते थे। सामूहिक यात्रा, सामाजिक गोष्ठी, उद्चान- 
भ्रमण तथा समस्या-क्रीड़ा आदि उत्सवों का वर्णन प्राचीन भनन्‍यों 
ज् किया गया है। अशोक के शिलालेखों से ऐसी क्रीड़ाओं, 
उत्सवों तथा समाज का उल्लेख पाया जाहा है। चीनी यात्री 
फाहियान ने पाटलिपुत्र में रथ-यात्रा का वर्णन किया है। 
... किसी जाति के सांस्कृतिक इतिहास में पहनावा भी एक 
' विशिष्ट स्थान रखता है। समाज में व्यक्ति विशेष के अनुरूप चस्तु 
का व्यवहार होता था । वैदिक साहित्य में वासस्‌ शब्द का प्रयोग 
. सिलता है. जिसे निबि ( लंगोटी ) आ अधोवस्त्र भी कहते थे | 
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पुराने समय की जितनी मूर्तियाँ मिली हैं, उनमें थोती पहने व्यक्ति 
की आकृत्ति बनी हैँ । धोती की लम्बाई कस न होने पर भी वाँधने 
के कारण लंगोटी मालम पड़ती है। पर धोती वाँधने के लिए खी- 
परुष मेखला का प्रयोग करते थे। वह घुटने तक पहुँचती थी । य्रहस्थ 
साधारणतया धोती तथा चादर का प्रयोग करते थे। पटना ओर 
पारखम की सूर्तियों स॑ धोती-चादर स्पष्ट दिखलाई पढ़ी हैं, 
जिसमें अग्न भाग में गाँठ मोजूद है। इत्सवों पर लोग पगड़ी भी 
बाँधते थे। प्राचीन खत्री की प्रतिसाओं में कहीं-कहीं पगड़ी दिखलाई 
पड़ती हैं। गाँधार, सधुरा तथा सारनाथ - कला में ऐसे उदाहरण 
मिलते हैं । गुप्तराजाओं के सिक्कों पर धोती पहने राजा अंकित 
हैं। कनिष्क की जो 
मृति मिली है उसमें वह 
अचकत (शिरवानी) पहने 
दिखलाया गया है। 
कंकाली टोले तथा बाग- 
शुफाओं से जो चित्र मिले 
हैं, उनमें स्लियाँ साड़ीं 
तथा चोली पहने दिखाई 
गयी हैं। इस तरह नाना 
प्रकार के बस्यों का प्रयोग 
समाज से होता था। 


बस्धय के साथ शरीर 
को सुन्दर बनाने के लिए 
आमृपण तथा अन्य 
सामग्रियों का प्रयोग किया 





कनिष्क की एक प्राप्त मूर्ति 
जाता था। मूर्तियों सं तथा प्राचीन चित्रों ( अज॑ंत्ता तथा बाग की 


छ्छ 
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गुफाओं ) में स्त्रियों के केश-विन्यास के अनेक उदाहरण मिलते' 
हैं । ईसवी पूर्व॑ सदियों में ऐसी मूर्तियों में बाल पीछे गॉँठ देकरः 
' बाँघे जाते थे। .. 
सब लोग रुचि के अनुसार भोजन करते थे । खाद्य वस्तुओं में 
घी, दूध, गेहूँ तथा फल्न का अधिक प्रयोग होता था। हिसाब 
लगाकर देखा गया है कि अठाईस रुपये में एक व्यक्ति पूरे वर्ष 
भर निर्वाह कर लेता था | इस अल्प व्यय से यही कहा जा सकता 
है कि भोजन-सामंग्री अ्रत्यन्त सस्ती थी। ज्राह्मणों के अतिरिक्त 
माँस-मदिरा का व्यवहार प्रायः सभी जातियों के लोगों में होता था। 
समाज में स्त्रियों की स्थिति के विषय में कई बातें कही जा 
चुकी हैं। “पुरा काले तु नारीणां मौझजी वन्‍्धनमिष्यते ।” के उल्लेख 
से ज्ञात होता है कि पुराने समय में बालिकाओं का यज्ञोपबीत- 
संस्कार किया जाता था। विवाह की आठ रीतियों की चर्चा 
स्मृति यों में की गयी है। जिनमें चार उत्तम माने गये हैं--बआाह्य, 
देव, आप और प्राजापत्य | गांधव विवाह को बुरा नहीं सममा 
जाता था। अन्तर्जातीय विवाह तथा विधवा-विवाह के उदाहरण 
भी मिलते हैं। स्रियाँ समाजं में पुरुषों की तरह भाग लिया 
करती थीं | परदे की प्रथा नहीं थी। पति के मरने पर वे सती 
भी हो जाती थीं। समाज में उनका समुचित आदर था | उनकी 
व्यक्तिगत सम्पत्ति को 'सत्रीधन' कहते थे। स्खतिकारों ने उत्तराधिकार 
के मामलों में स्त्रियों की भी गणना की है। पुत्र के अभाव से 
पत्नी अपने पति की सम्पत्ति की उत्तराधिकारणी समझी जाती। 
इस प्रकार समाज से स्त्रियों को पुरुषों से घटकर स्थान नहीं दिया. 
. गया था । यही कारण था कि समाज समुन्नत हो सका । 
यद्यपि भारतवर्ष के आर्थिक इतिहास का विवरण्‌.लम्बा है; पर : 
यहाँ उसके मुख्य पहलू को जान लेना जरूरी है, जिससे . हम अपने. 
श्र ५ & 
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वैस्व को समझ सकें। भारतवर्प को धन-धान्य से पृर्ण समझकर 
विदेशी आक्रमण करते रहे | अरब-फारसवालों ने तो इसे सोने की 
चिड़िया माना था । पुराने समय म॑ भारतवर्ष से व्यापार स्थल तथा 
जल-मार्गों से हुआ करता था। देश-देश म॑ सड़कों द्वारा सभी केन्द्र 
सम्बन्धित थे। प्राचीन शासकों ने इसीलिए सड़कों के बनाने में 
काफी धन व्यय किया था । पाटलिपुत्र से मार्ग दक्षिण-परिचिम, परव 
तथा उत्तर-पश्चिम को जाया करते थे--पाटलिपुत्र से कीशाम्बी 
(प्रयाग के समीप ), उज्जयिनी त्तथा माहिष्मतती ( नर्मदा के किनारे 
स्थित ) होकर पश्चिमी वन्द्रगाह तक, सुव्यवस्थित मार्ग पूरव की 
ओर. चंगाल की खाड़ी म॑ स्थित ताम्रलिप्ति नामक वन्दुरगाह तक, 
गंगा नदी द्वारा सामान के आवागमन की व्यवस्था थी | 
उत्तर-पश्चिम का मार्ग तो सर्वप्रसिद्ध था, जिससे होकर सिकन्दर 
ने चढ़ाई की तथा अशोक के धर्म-प्रचारक योर॒प तक गये। इस सा 
से होकर व्यापारीगण एशिया के पश्चिसी देशों म॑ भारतीय साल 
बेचने के लिए जाया करते थे। भारत की सामग्री का प्रयोग ऊँची 
श्रेणी के लोग किया करते थे । चीन से लेकर अफ्रिका तक भारत का 
सामुद्रिक व्यापार प्राचीन समय से ही चला आ रहा था | अत्यंत 
आचीन समय से व्यापार एक संस्था के हाथ से था; परन्तु कुपाण के 
समय से राजा का ध्यान व्यापार की ओर गया | कनिष्क के समय 
सें सध्य एशिया तक भारत के व्यापारी जाते थे। इसलिए राजा ने 
अन्तरा्ट्रीय व्यापार की बृद्धि के लिए सोने के सिक्के तैयार कराये । 
डसी के वाद शासकों से व्यापार की ओर उचित ध्यान दिया और 
देश की आर्थिक स्थिति उत्तरोत्तर बढ़ती गयी जहाँ तक जल-सार्ग 
का संबंध 3 भारतीय व्यापारी जहाजों पर माल लेकर अकफ्रिका के 
पूर्वी किनारे तथा प्रव में द्वीप-समूह होते चीन तक जाया करते थे | 
भारतब्रासी पोत-निर्माए की कला को अच्छी तरह जानते थे। 
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सातवीं सदी के बाद पांसा पलटा । अरबवाले हिन्द महासागर 
में भारत के जहाजी चेड़े पर घावा करने लगे। जल-डाकुश्रों के 
आतंक से सारा व्यापार नष्टमाय हो गया ; पर क्रमशः अरब- 
व्यापारियों के हाथ में सारा व्यापार आ गया। उनका प्रसाव 
सर्वश्रथम भारत के पश्चिमी किनारे पर पड़ा, जहाँ वे आकर 
हरने लगे । दसवीं सदी के बाद थे धीरे-धीरे हिन्द महासागर 
होकर पूर्वी द्वीप-समूह में भी पहुँच गये । 
अपने वभव की बातों को पूरा करने के लिए प्राचीन भारत में 
भ्चलित सिक्‍कों की कथा जाननी जरूरी है। पुराने समय में 
हमारे देश में चाँदी के सिक्के अधिक संख्या में चलते थे। उसका 
नाम कार्पापण था। इसे सनार या व्यवसायी तैयार किया करते 
थे। सिक्‍के का इतिहास पढ़ने से पता चलता है कि पहले अदल- 
वदल से समाज सें सब काम होते थे ; परन्तु व्यापार की उन्नति 
के लिए धातु के सिक्‍कों का होना जरूरी समझा गया। जो 
गरसरकारी लोगों द्वारा सिक्के बनते थे, उनपर कई प्रकार के चिह्न 
मिलते हैं । कार्पापण कई शताव्दियों तक चलता रहा। बाद में 
चलकर राजाओं ने इस बात का अनुभव किया कि सिक्‍का तेयार 
करने का काम राजा के हाथ में होना चाहिए। इसलिए सिक्के 
ढालने के लिए साँचे तेयार किये गये। 
हमारे साहित्य म॑ सोने के सिक्कों के भी नाम ( निष्क, 
शतमान या सुबर्ण ) मिलते हैं; भारत से कुपाण-बंश के राजा वीम 
ने सिक्का तेयार कराया, जो सोने का था और उसपर एक ओर 
राजा की आकृति बनी थी। इस तरीके की आगे चलकर कई राजाओं 
ने भी माना और हमारे यहाँ सिक्के बनने लगे। उन्र सोने के 
सिक्‍कों की तोल १२० सेन थी, जो रोस के अनुकरण पर बना था| 
, इनमें विदेशी बातें अधिक थीं। राजा के वस्त्र से लेकर लेंख लिखने 
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की भाषा तथा लिपि तक में विदेशीपन ही दिखाई पड़ता है। 
. कुषाण-राजा कनिष्क सहिष्णु था ; इसलिए उसने हिन्दू , ईरानी, 
यूनानी देवताओं को अपने सिक्कों पर स्थान दिया था| 

' चौंथी सदी में गुप्तवंश के उदय होने से भारतीय राजनीति 
तथा आंथक स्थिति में परिवर्तन हो गया। गुप्त-नरेशों ने पहले 
पिछले कुपाण-सिक्‍्कों के अनुकरण पर स्वणु-मुद्राएँ निकाली थीं, 
जिनमे ईरानी ढंग पर लम्बा अचकन तथा पायजामा पहने राजा 
की आक्ृति वनी है; लेकिन उससे जब संतोष नहीं हुआ तो उन्होंने 
उसमे नयी वातों का समावेश किया। सर्वप्रथम अपने-अपने 
राजधस की पताका ( गरुड्ध्वज ) सिक्कों पर खुदबायी और वाद 
में भारतीयता की छाप आ गयी । राजा धोती पहनकर दिखलाये 
जाने लगे। राज्य की विशिष्ट घटनाओं का प्रदर्शन होने लगा। 
छंदसय संस्क्रत लेख खोदे गये। अश्वमेध, वीणा, विभिन्‍न पशुओं 
के साथ युद्ध की वातें आदि सिक्‍्कों पर अंकित पायी जाती हैं। 
विष्णु-भार्या लक्ष्मी को सी प्ृष्टमाग में स्थान दिया गया। 

: भारतीय इतिहास में भारतीय, यूनानी तथा पश्चिमी शक- 
राजाओं का इतिहास उनके सिक्कों से ज्ञात हुआ है। क्षत्रप- 
राजाओं की वंशावली तैयार की गयी है। इसके अतिरिक्त सिक्कों 
का प्रचलन यह वतलाता है कि अम्ुक राजा का राज्यविस्तार 
कितना था। जहाँ तक धर्म का विषय है, विभिन्‍न राजाओं द्वारा 
प्रचलित सिक्के यह बतलाते हैं कि राजा किस धर्म को मानता 
था। कुषाण-राजाओं के सिक्के पर नन्‍दी के साथ महादेव की 
आकृति वनी, तो वैष्णव मतालुयायी गुप्त-राजाओं ने विष्णु के वाहन 
गरुड़ तथा उनकी भाया लक्ष्मी को सिक्‍कों पर स्थान दिया था। 

पुराने. सिक्कों से तत्कालीन आर्थिक अवस्था का ज्ञान होता 


है। अत्यन्त प्राचीन समय में पारस्परिक आदान-प्रदान से समाज 
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का काम चलता था | गाय अथवा अन्त विनिमय के साधन थे । 
'परन्तु,व्यापार भे उन्नति तथा सरलता के लिए सिक्के का आविष्कार 
हुआ | आरम्भ से ये घातु के एक पिणड के रूप सें थे; लेकिन जेसे 
जैसे व्यापार बढ़ता गया, सिक्के की वनावट में सुधार होता गया। 
अंत में राजा की आकृति और लेख तथा प्रष्ठभाग में भी कभी लेख- 
युक्त सिक्के मिले हैं। सिक्कों की संख्या व्यापार की उन्नति का 
द्योतक थी। ऐसे उदाहरण पश्चिमी भारत के शक-राजा नहपान 
के असंख्य सिक्‍कों से मिलते ह। गुप्त-राजा कुमारमुप्त के काल से 
चीदह प्रकार के सिक्‍के तेयार किये गये थे। उस समय भारतीय 
उ्यापार चरस उन्नति पर पहुँच गया था। कालान्तर म॑ तेयार 
सिक्के यह चतलाते हूँ कि देश से राजनीतिक उथल-पुथल रहा । 
व्यापार तो राजनीतिक शांति के साथ चलता है। मध्ययुग से 
हलचल तथा विदेशी हूण लोगों के आक्रमण का प्रभाव सिक्कों पर 
पड़ा । व्यापार की ओर ध्यान. न रहा ; इस कारण स्कन्दगुप्त के 
चाद ज॒ुप्-सिक्‍के संख्या से घट गये और मिश्रित धातुओं के बनने 
लगे। संक्षेप में यह कहना समुचित होगा कि सिक्के व्यापार के 
लिए तैयार किये गये थे और राजाओं ने उसकी उन्नति से 
सहायता की । 
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किसी देश की संस्क्ृति जानने के लिए वहाँ के साहित्य का 
पूरा अध्ययन नित्तान्त आवश्यक हैँ। साहित्य किसी देश तथा जाति 
के विकास का चिह्न है। साहित्य से उस जाति के धार्मिक विचारों, 
सामाजिक संगठन, ऐतिहासिक घटना-चक्र तथा राजनीतिक 
परिस्थितियों का प्रतिविम्प मिल जाता है। भारतीय संस्कृति के 
मूल आधार हमारे साहित्य के अमूल्य प्रन्थ-रत्ञ हैं, जिनके विचारों 
से भारत की आन्तरिक एकता का ज्ञान हो जाता है। हमारे देश 
की बाहरी विविधता भारतीय वाडः मय के रूप में बहनेवाली विचार 
और संस्कृति की एकता की धारा को ढक लेती है। बाडःमय की 
आत्मा एक हूं, पर वह अनेक भाषाओं, रूपों तथा परिस्थितियों में 
हमारे सामने आती है। 

भारत भर मे पहले-पहल मनुप्य की प्रतिभा जिन वाडःमयों के 


रूप में पुष्पित हुई उसमें प्रमुख हमारे वेद हें--ऋतणेद, सामबेद, 
के ओर 38. 3 बन कप ् 
यजुरवेद और अथर्ववेद। बेद के प्रधानतया दो विभाग हैं-- 


संहिता तथा त्राह्मण । मन्त्रों के समुदाय का नाम संहिता है। 
त्ाह्मण-अ्न्थ से एक प्रकार इन्हीं मनन्‍्त्रों की व्याख्या है। आ्राह्मण 
के तीन खख्ड हँ--(१) आ्राह्मण (२) आस्ख्यक्ष (३) डपनिपद | 
त्राह्मण गृहस्थों के लिए उपादेय है, तो आरण्यक वानप्रस्थ-आश्रम 


क्ज 


भें जीवन वितानेबाले मनुष्यों के लिए हितकर है। उपनिपद्‌ से 
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अद्य-विद्या का तात्पय जाना जाना है | बेदिक साहित्य का अन्तिस 
भाग उपनिषद्‌ कहा जाता है। इसलिए उसे वेदान्त के नाम से 
पुकारते हैं। संक्षेप में यह कहा जा सकता है कि संहिता, ब्राह्मण 
तथा आरण्यक में प्रधानतया कर्म की विवेचना है। उपनिपद्‌ का 
प्रधान विषय ज्ञान है; अतएव वे 'ज्ञानकाण्ड! के माम से प्रसिद्ध 
हैं। हमारे इसी वैदिक साहित्य में समाज॑ की सारी समस्याओं 
को हल किया गया है। राजनीतिक, सामाजिक तथा सांस्कृतिक 
बातों की चर्चा उनसे है। 
किसी भी. सूक्त के अर्थानुसंघान से पहले तीन वस्तुओं की 
जानकारी आवश्यक हो जाती है--( १) ऋषि, ( २ ) छन्द, (३) 
देवता | ऋषि से साधारणतया मंत्रों का कर्ता माना गया है। 
ऋग्वेद्‌ के २ से ६थें मस्डल में दस ऋषियों के नाम लिये जाते हैं । 
विश्वामित्र, वामदेव, भारद्याज तथा वशिष्ठ आदि नाम मिलते हैं । 
संहिताओं का अधिकांश भाग छन्दोमय है। इसी कारण पाणिनि 
ने अपने सूत्रों में वैदिक भाषा को छन्दस्‌? के नाम से पुकारा 
है। और तीसरा देवता, जिसकी 'देवत्तास्तुति! बेदों में पायी 
जाती है। 
ब्राह्मए-काल के अनन्तर सूत्रकाल आरम्भ होता है। इस काल 
में श्रूति से हटकर ऋषियों ने स्व्वतियों की रचना की। ये बड़े 
विलक्षण ग्रंथ हैं, जिनमें अल्प अज्॒रों द्वारा विपुल अर्थों का 
प्रदर्शन किया गया है। यज्ञ-याग को याद करने के लिए छोटे ग्रथों 
कफो आवश्यकता प्रतीत हुई। इस काल के सूत्र-म'थ चेद के अरथे 
तथा विषय को समझने के लिए नितांत उपयोगी हैं। इसलिए 
उन्हें वेद का अंग वेदाज्र” कहते हैं। वेदाड़ छः हैं--शिक्षा, कल्प, 
व्याकरण, निरुक्त, छंद -तथा ज्योतिष | इसमें व्याकरण वेद का 
मुख है; ज्योतिष नेत्र, निरक्त लोम, कल्प हाथ, शिक्षा नासिका 
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तथा छुंद दोनों पाद हैं । शिक्षा की सहायता से वेदों के उच्चारण 
का भली भाँति ज्ञान प्राप्त हो जाता है। मंत्र भी छंदोवद्ध हैं । 
छंद के विना वेद-मंत्रों का उच्चारण ठीक-ठीक नहीं हो सकता। 
निरुक्त बेदाड्न शब्दों की व्युत्पत्ति बतलाता है। व्याकरण से 
वेदार्थ को रक्षा की जाती है। यज्ञ जानने के लिए ज्योतिष जानना 
जरूरी था, इसलिए इसे विधायक शास्त्र कहते हैं। कल्पस्‌त्र तो 
यज्ञग्याग के विस्तार को संक्षिप्त रूप में परिचय कराता है। 
उसमें यरह्मसूत्र तथा धर्मसूत्र से भारतीय समाज में प्रचलित 
आचार तथा यागों का वर्णन मिलता है। घोडश संस्कारों का 
वर्णन तो ग्रह्मसूत्र का प्रधान विषय है। इन भ्न्‍्थों के अध्ययन 
से भारतीय आचार, रीति-रिवाज का परिचय मिलता है। धमंसृत्र 
में धार्मिक नियम तथा राजा के कत्त व्य और अधिकार का 
पूरा-पूरा वर्णन मिलता है। साथ में चारों वर्गों तथा आश्रमों का 
वर्णुन किया गया है। इन्‍्हों धर्म-सूत्रों से स्मृतियों की उत्पत्ति 
हुई | बेदाज्न-यन्‍थों से हमारे देश में एक अनुपम शैली शुरू हुई । 
थोड़े शब्दों मे अधिक विचारों को मर देना उस शैली का सार 
था। यही हाल सारे उत्तर वेदिक वाडः मय का था| 
वेदों के रचयिता कौन थे, इसके बारे में कोई वात निश्चित रूप 
से नहीं कही जा सकती । वेदों के सूक्तों में ऋषियों के जो नाम 
आते है, वे सुक्त के द्रष्टा ( जिनके द्वारा सुक्त प्रकट हुए ) माने गये 
हैं । उन्हीं को आधुनिक विचारों के अनुसार रचयिता कह सकते 
* । व्टग्वेद के सूक्तों में सेकड़ों ऋषियों के नाम आते हैं। वैदिक 
+रस्परा का अनुमान कठिन हे, अतएवं उनके रचे जाने की बात 
भी अनुमान मात्र है। मत्स्य-पुराण के अनुसार वेदव्यास ने 
बैदों का पुनः संकलन किया। यह क्रिया छवापर के अंत की है । 
र सवसाधारण के लिए ऋषियों को वेदों का रचयिता कहा गया 
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है और उसी प्रसंग में विश्ववारा, लोपामुद्रा, घोषा, सिकता ओर 
निवावरी के नाम मिलते हैं। 25 हि 

- - चारों बेदों के चार उपवेद भी प्राचीन काल से माने जाते है। 
चरणव्यूह के अनुसार उपवेदों का क्रम इस प्रकार है-(१) 
आयुर्वेद, ( २) धनुर्वेद, (३ ) गन्धर्ववेद तथा (४ ) अथर्ववेद । 
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अथर्ववेद का उपबेद अथववबेद के नाम से पुकारा जाता है, जिसके 
अन्तर्गत दुण्डनीति, राजनीति, अर्थशास्त्र तथा स्थापत्य-कला आदि 
सम्मिलित हैं। आयुर्वेद के मुख्य उपदेश महर्षि धन्वन्तरि माने 
जाते हैं। तीन लोकप्रिय ग्रंथ प्रसिद्ध हैं १ ) चरक-संहिता, 
(२) सुश्र्‌ त-संहिता और (३) चागसट्ट संहिता । चरक कनिष्क-काल से 
येदा हुए थे और तत्तशिला में अध्यापक थे। धजुरवेंद के प्राचीन 
प्रथों का पता नहीं चलता, पर धलुर्विधि तथा धलुवेंद-संहिता में इस 
विषय का प्रतिपादन स्व॒तन्त्र रूप से किया गया है। संगीत-शाल् 
'सामबेद्‌ का उपबेद माना जाता है। साम-गायन की पद्धति बडुत 
ही कठिन है.। इसी साम के तीन बार गायन को स्तोम कहते ह। 
भरतमुनि का नास्यशासत्र संगीत का प्रथम ग्रन्थ माना जाता है। 
'सगीत-विषयक यन्‍्धों में बह प्राचीनतम है। भरत के अनन्‍तर भी 
संगीत-शालतर की उन्नति हुई; परन्तु इन गथों के ऐतिहासिक इंत 
का परिचय हमें नहीं मिलता | शाह्नदेव का संगीतरत्वाकर संगीत- 
. शासत्र का अत्यन्त प्रामाणिक यंथ माना जाता है। अरथशाख 
.. का विषय तो. बहुत प्राचीन है। आह्ण-पंथों में इसका निर्देश 
मिलता है। इसका सबसे प्राचीन महत्त्वपूर्ण संथ कौटिल्य का 
अर्थशार्र है, जो चन्द्रगुप्त मौर्य के मंत्री चाणक्य की रचना है। 
महाभारत में अर्थ तथा दस्डंनीति के विषय का प्रतिपादन किया 
गया है| अंतिम उपचेद-कला को मानते हैं, जिसमें शुक्रनीति के 
अलुसार ६४.कलाएं' हैं.। शुक्ताचार्य का कथन है कि -कलाओं - के 
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भिन्न-भिन्न नाम नहीं हैं; अपितु केवल उसके लक्षण ही कहे जा 
सकते हैं । जो व्यक्ति जिस कला का अवलम्वन करता है, उसकी 
जाति उसी कला के नाम से कही जाती है। 


वेद तथा वेदाह्ञ के बाद लौकिक संस्कृत में विपय, भाषा, भाव 
आदि की दृष्टि से निवद्ध साहित्य अपना विशिष्ट महत्त्व रखता 
है। यह वैदिक साहित्य से आक्ृति, भाषा, विषय तथा अन्तस्तत्त्त 
की दृष्टि में नितांत प्रथक्‌ है | भारतीय साहित्य में पुराणों 
के साथ इतिहास वेद का समकक्ष माना गया है | ब्राह्मण थों में 
प्राचीन आचार्यों की कथाओं को “इतिहासमाज्षते! ऐसा कहकर 
उद्भुत किया गया है। भारतीय साहित्य में इतिहास शब्द से 
भवानतया महाभारत का ही बोध होता है | महाभारत कौरवों तथा- 
पारडवों के युद्ध का वर्णन मात्र नहीं है, प्रत्युत्‌ वह हमारी संस्कृति, 
समाज, राजनीति तथा धम्म-प्रतिपादक है। प्रचलित परिपाटी के 
अजुसार इसे आदि महाकाव्य मानना ही युक्तिसंगत है। रामायण 
द्वारा चित्रित भारतीय समाज महाभारत से भी प्राचीन है। सच्ची 
बात तो यह है कि रामायण और महाभारत जीवित भारतीय 
संस्कृति के प्रकाशस्तम्भ हैं । हमारा प्राचीन संस्कृति में जो कुछ था,. 
उसका सांगोपाज्ञ वर्णन इन दोनों ग्र'थों से उपलब्ध होता है। 
महाभारत का शांतिपवें जीवन की समस्याओं के सुलमाने में 
डाक रहा हैं। भगवदूगीता इसी ग्रथ का एक अंग हे । 
इस भंथ के अध्ययन से धर्म, इतिहार तथा राजनीति आदि 
विषयों पर प्रकाश पड़ता है। हिंदू-धर्म पर किसी ग्रथ का 
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आज उतना अभाव नहीं, जितना इस ग्रंथ का। 


संस्कृत-साहित्य में चाल्मीकि आदि कवि माने जाते हैं | उनकी 
रामायण स्वग्रसिद्ध है। महर्षि ने अनुष्ठुप छंदों में म थ-की रचना 
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इन चथों का समाजिक महत्त्व भी कम नहीं है। उस समय के 
भारतीय समाज का स्वरूप हम पुराणों के प्रष्ठों से उपलब्ध होता 
है। पुराणों में दिये गये इतिहास की पुष्टि लेख, मुद्रा तथा 
विदेशियों के कथन से होती है। इन पुराणों के कौन रचयिता हें, 
इस विपय में गहरा मतभेद है। सनुसंहिता, गृद्यसूत्र तथा 
सहाभारत के वाक्यों से इतना जरूर निष्कर्ष निकलता है कि 
पुराण कोई एक ग्रथन रहा होगा। यह कहा जाता है कि 
वेदव्यासजी ले जब वेदों के चार विभाग किये, तो इस पाँचवें 
चेद-पुराण का भी संग्रह कर डाला। वेदव्यास ने आख्यान, 
उपास्यान तथा गाथा के साथ पुराण-संहिता की रचना की। 
व्यास का शिष्य लोमहपण हो गया है, जिसके छः शिष्यों ने 
2क-पक पुराण-संहिता की रचना की थी। वे सुमति, अग्निवर्मा, 
मित्रयु, शांसवायन,अक्ृत्त्रण तथा सावर्णि नाम से विख्यात थे। 
इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि व्यास ने स्वयं १८ पुराणों की 
रचना नहीं की थी। सम्भवत्तः संहिता नाम से जो संयह उन्होंने 
किया था, उसी के १८ विभाग हों। उसी आधार पर पुराण के 
रचयिता वेदव्यास कहे जाते हैं | 
पम्भतत: पुराण-इतिहास-बाडः सय का चढ़ा अंश महाजनपद्‌ 
और पूर्व नन्‍्दयुग में सम्पादित हुआ था| उनके अतिरिक्त बेदिक 
साहित्य को पिछले संस्क्रत वाडःमय से जोड़नेवाली तीन अमर 
थ्छ ञ्् 
रचनाएं इसी युग की उपज हैं।वे तीन हैं--पाणिनि का 
अष्टाध्ययी, भगवद्‌गीता तथा कौटिल्य का अर्थशास्त्र पाणिनि के 
सूत्र तो विश्व-बाडसय के अद्भ त रस्म हैं। भगवदगीता में सारे 
उपनिपदों का निचोड़ है। अर्थशास्त्र मोयंकालीन आ्यों के 
व्यावहारिक जीवन तथा आदरशों का प्रतिविम्ब है। उस युग के 
विचार तथा ज्ञान का केन्द्र तत्षशिल्ला का गुरुकुल था। 


पूपू हमारा अमर साहित्य: 


_तब्ञशित्रा के उस गौरव-युग में संसार के सबसे बड़े महापुरुष 
का जन्म आयावत मे हुआ था, जिसका मत साननेवाले आज भी 
. दुनिया के आधे लोग हैं । उस महापुरुष (बुद्ध) के महापरिनिवाण 
' के बाद भिन्ुओं की संगीति (सभा) में बौद्धों का धार्मिक चाडः मय 
तेयार हुआ था| पहली राजगृह की सभा के समय वाडः मय के दो. 
अंग थे--एक विनय त्था दूसरा धम्म। विनय से भिक्षुञ्रों के 
आचरणु-विषयक नियस थे और धम्स में धर्म-विषय क्री शिक्षाएं | 
उनके उपदेश सूक्त भी कहलाते हैं, जो पाँच निकायों--बर्गों अथवा 
समूहों--मे बँटे हैं। उनमें सदाचार-शिक्षा अत्यन्त सरल और 
सीधे शब्दों में है। बुद्ध के दो पट्टशिष्प थे--आननन्‍द तथा उपाति। 
आनन्द ने समग्र सुत्तों ( उपदेश ) को लिपिवद्ध किया त्ृथा उपालि 
ने समस्त विनय को लिख डाला। इसका कारण यह था कि 
आनन्द भगवान के उपदेशों के ज्ञाता थे तथा उपालि संघ ओर 
भिक्ष नियमों के प्रकाण्ड पंडित ॥ अशोक के समय बौद्ध वाडः सय 
त्रिपिटक ( पेटारी, समूह ) के रूप मे आ गया था। त्रिपिटक को 
तीन भागों में--विनय-पिटक, सुत्त-पिटक तथा अभिधम्म-पिटक-- 
विभक्त किया गया है। घुराना विनय पहले पिटक मे तथां धम्स 
सुत्त-पिटक में आ गया; पर अभिधम्म-पिटक पीछे की रचना है। 
विनय-पिटक आचार-प्रधान है। उसमे मिक्कु के आचार तथा 
व्यवहार-सम्बन्धी नियम मिलते हैं। यह बुद्ध-कालीन समाज के 
दिग्दृर्शन कराने मे विशेष उपयोगी है | इसमे भिक्षुओं के सामाजिक 
जीवन का विस्तृत वर्णन भी मिलता है। जिस प्रकार विनय-पिटक 
का प्रधान लक्ष्य है संघ” का शासन उसी त्तरह सुत्त-पिटक का 
प्रधान उद्देश्य धस्स का प्रतिपादन है। बुद्ध के जीवन-चरित्र 
तथा उपदेशों की जानकारी के लिए यही एकमात्र आश्रय है। 
इसके पाँच बड़े विभाग हैं।. इन्हें निकाय कहते हैं। वे हैं--- 
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दीघनिकाय, सब्किसनिकाय, संयुत्तनिकाय, अंगुत्तरतिकाय 
'लथा खुदकनिकाय | रस है 

अंतिम निकाय के अनेक सन्निविष्ट प्रंथ हैं, जिनमे धस्मपद्‌ 
सबसे प्रसिद्ध तथा जनप्रिय है। इसकी ४२३ गाथाओं में बुद्धधर्म 
का सार्वजनिक रूप अत्यन्त सनोहर ढंग से वर्शित है। जातक-प्रंथ 
का अभिप्राय चुद्ध के पू्वजन्म से सस्वन्ध रखनेवाली कथाओं से 
है, जो संख्या में १४० हैं। ये साहित्य तथा इतिहास की दृष्टि से 
“बहुत महत्त्वपूर्ण हैं। तीसरे पिठक अभिधम्म में सुत्तपिटक के स्थूल 
सिद्धान्तों का विस्तृत निवेचन किया गया है। 

यों तो बुद्धघर्म त्तथा दशन का उदय और विकास ईसा पूर्व 
'सदियों से होने लगा था; परन्तु ईसबी सन्‌ के वाद वौद्धमत चार 
“दाशनिक सम्प्रदायों में विभक्त हो गया। वैभाषिक सम्बन्ध हीनयान 
से तथा माध्यमिक, सौभान्तिक और योगाचार महायान से 
सम्बन्धित है। हीनयानवाले मौद्गलिपुत्र 'तिष्य' को गौरव-पद 
प्रदान करते हैं। कनिष्क के समय में वसुमित्र की अध्यक्षता में 
'एक सहती सभा हुईं थी, जिसके सहायक अश्वधोष भी थे। इस 
सम्प्रदाय में चसुवन्धु तथा संघभद्र का नास गये से लिया जाता 
है| बसुबन्धु का पारिडत्य तथा प्रतिभा अलौकिक थी। थे पेशावर 
नगर से एक ब्ाह्मणकुल में पेदा हुए थ्रे। तरुणावस्था से ये 
अयोध्या से ही अधिक रहने लगे । यों तो चसुचन्धु के कई ग्रंथ 
'मिले हैं; पर अभिधर्मकोश सर्वश्रेष्ठ माना जाता है। दूसरे आचार्य 
संप्रभद्र भी अयोध्या में रहते थे और वहीं रहकर अभिघस्स पर दो 
अथों की रचना की थी। सौभान्तिक मत के विषय में कतिपय 
-आचार्यो-का ही परिचय मिलता है, जिसमें कुमारलात सर्व्रसिद्ध 
हैं। ये तक्षशिला के निवासी थे। वहाँ कवन्धदेश ( बहाँ के 
उत्तर-पश्चिस का भाग ) में राजाश्रय पाकर रहने लगे और 
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वहीं रहकर ग्रन्थों की रचना की। ये नागाजु न के सहृश प्रकाश- 
: मान सूथ कहे जाते थे। उनके प्रसिद्ध ग्रन्थ कल्पनामण्डतिका की 
हस्तलिखित प्रति मध्य एशिया के तुरकान नगर से मिली है। 
... योगाचारमत या विज्ञानवाद बौद्ध-दर्शन के विकास में 
महत्त्वपूर्ण अग माना जाता है। इसके अन्तर्गत अनेक आचार्यों 
ने साहित्य की अभिवृद्धि की | सबसे प्रसिद्ध आचार्य आर्य असंग 
मेत्र यनाथ के शिष्य और आचार्य बसुवन्धु के ज्येप्ठम्राता थे | 
सम्राट समुद्रगुप्त के समय में इनका आविशांव हुआ था। उन्होंने 
अपने अनुज बसुवन्धु को वेसाषिक मत से हटाकर योगाचार में 
दीक्षित किया था। महायान सूत्रालंकार इनका सर्व्रसिद्ध यन्‍्थ है। 
वसुवन्धु ने भी विज्ञानवाद पर कई यनन्‍थ लिखे। तीसरे आचार्य 
स्थिरमति ने सात पुस्तकें लिखी थीं। इसी मत के चौथे आचार्य 
दिडः नाग का जन्म कांची में हुआ था । निमन्त्रण पाकर ये नालंदा 
महाविहार में आये; पर अधिकतर उड़ीसा में रहा करते थे । 
प्रमाणसमुच्चय आपका सबसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है। उनका न्याय- 
प्रवेश मूल संस्कृत भें उपलब्ध हुआ है। अन्तिम आचार्य घर्मकीत्ति 
का नास दाशनिक क्षेत्र मं अमर रहेगा। प्रतिपक्षी भी इनको 
अलौकिक प्रतिभा की प्रशंसा करते हैं | ये चोलदेश के तिरूमलई 
यास में पंदा हुए थे | नालंदा महाविहार के पीठ-स्थविर धर्मपाल 
के शिष्य बनकर ये भिक्षुसंघ में प्रविष्ट हुए। इनका समय दर 
ई० के लगभग माना जाता है। इनके प्रमाण-बातिंक तथा न्याय- 
विन्दु सर्वप्रसिद्ध यन्‍थ हैं। साध्यमिक शून्यवाद साहित्य का 
विकास बोद्ध-पंडितों की तार्किक बुद्धि का परिचायक है। आचारय॑ 
गण से नागाजु न, आयदेव, बुद्धवालित, चन्द्रकीति तथा शांति 
रक्तित अति प्रसिद्ध हैं| प्राय+ प्रत्येक ने कई भन्‍थों की रचना की 
थी। उनमें नागाजुन. की माध्यमिककारिका तथा आर्यदेव का- 
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चतुशतक शुन्यवाद के प्रसिद्ध यन्‍्थ माने जाते है। चन्द्रकीत से 
उन भ्रन्‍्थों पर प्रामाणिक टीकाएं लिखी थीं। शांतिरक्षित नालंदा 
महाविहार के प्रधान पीठ-स्थिविर थे और स्वतन्त्र साध्यसिक 
सम्प्रदाय के आचाय थे। इनके भन्थ तत्त्वसंग्रह मे ब्राह्मणों तथा 
वोद्धों के अन्य सम्प्रदायों का विस्तृत खण्डन किया गया हैं । 
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ऐतिहासिक कालक्रम में जेनमत वीड्धमत से भी प्राचीन हैं । 
जेनधर्म के चन्‍थ आगम कहे जाते है; परन्तु दिगम्बर सम्प्रदाय 
इससे आस्था नहीं रखता । श्वेतास्व॒रों का सम्पूर्ण जन आगम छे+ 
भागों में विसक्त है--अंग, उपाडु, प्रकीणंक, छेदसूत्र तथा सूलसत्र 
दिगम्बर आगस से पडखण्डागस तथा कसाय पाहुड मुख्य 
इनके विभिन्न अंगों का वणुन स्थानाभाव के कारण यहाँ नहीं किया 
जा सकता; परन्तु जेन-पुराण के विषय म॑ कुछ कहना आवश्यक 
है। इसमे प्राचीन महापुरुषों के पुएय चरित के वर्णन हैं | रामायण 

सहासारत के कथानक भी जेनपुराणु भें मिलते हैं।ये सच 

अन्य चोथी सदी से पूर्व किसी रूप से आ गये थे । उसके बाद कई 
सदियों तक उन धर्म-पन्थों की रचना होती रही । 

दाकाटक तथा गुप्त-युग के साथ प्राचीन काल का अन्त हो 
जाता है। संस्कृति ओर वाडःसय के इतिहास से ठीक वही स्थिति 
है। उत्तर-वंदिक काल के अंत हो जाने प्र शास्त्रीय संस्कृत-चाऊू सय 
का आर5्म होता है। संस्कृत-साहित्य का सिलसिला तो सध्ययग 
त्तक जारी रहा; पर उसका उत्कष-काल गुप्त-यग ही था | उस ससय 
तक पुराण-इतिहास वाडढः मय का परिपाक हो चुका था। त्रिपिटक 
साहित्य का विकास हो गया था तथा अर्थशाल्र, संगीत, आयुर्वेद 
आदि बहुप्खी धाराएं आगे चल चुकी थीं। उसके पश्चात 
सस्क्ृत तथा आ्राृत-बाडः सय का नास लिया जाता है। 
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ऋषियों ने उपनिपदों के चिन्तन को आगे बढ़ाया । उनके त्तत्त्व- 
ज्ञान तत्त्वमसि का साक्षात्कार उपनिषद्‌ के पश्चात्‌ युगों के लिए: 
एक विषम पहेली थी। उसके स्व॒रूप को जानने पर ही तत्‌ त्व॑(तत्‌ ८ 
ब्नद्म, त्वं 5 जीव) की एकता सिद्ध की | इस ज्ञान को सम्यक्‌ ख्यात्ति 
का नाम दिया गया। इस दाशनिक प्रवृत्ति का उदय संहिताकाल 
में ही हो गया था। वह भारतीय विचारधारा द्विविध पवृत्ति को 
लेकर चली थी--पहला प्रतिमामूलक तथा दूसरा तकमूलक | दूसरी 
प्रवृत्ति को लेकर भारतीय दशन चले थे। वदिक सिद्धान्तों को 
प्रामाणिक तथा सबंथा सत्य माननेवाले छ+ दशन लिखे गये थे--- 
न्‍्याय,वैशेपिक, योग, मीसांसा, सांख्य तथा वेदान्त | इनके अश्युद्य 
का इतिहास भारतीय विचार-शास्त्र की विभिन्‍न प्रवृत्तियों का मार्मिक: 
समीक्षण है। यह इतिहास तीन विभागों में बाँठ जा सकता है--- 
सूत्रकाल, भाष्यकाल तथा बृत्तिकाल। सूत्रकाल में इन दर्शनों का 
उदय हुआ । प्रत्येक दर्शन का मूल ग्रथ सूत्ररूप मे उपलब्ध होता 
है। यह हम देख चुके हे कि पाणिनि व्याकरण तथा सूत्र-पंथ 
सृत्ररूप में ही लिखे जा चुके थे। इस श्री को दशंन-प्ंथ्रों से 
समाविष्ट किया गया। विक्रमादित्य के बाद इनका विकास हुआ, 
जो क्रम पन्द्रहवीं सदी तक चलता रहा | इसे भाष्यकालं कहते हैं । 
घमंशाक्ष, अर्थशासत्र तथा आयुर्वेद की परम्परा बाद में 
स्मृति, नीति-प्रन्थों के रूप में विकसित हुईं। शुग-युग से. 
सनुस्मृति को रचना हो गयी थी। याज्ञवल्क्य-स्मृति भी लिखी जाः 
चुकी थी। शु ग-युग में नारद-स्घृति तथा कामन्दक-तीति की भी 
रचना हुई। बृहस्पति [स्पति तथा कात्यायन ने भी व्यवहार-स्मृतियाँ 
लिखीं । इस युग में विज्ञान की कम उन्नति नहीं हुईं। रासायनिक 
समासों के ज्ञान में उन्नति हुई तथा वचद्यक में सरसों का 
प्रयोग जारी हुआ । संस्कृत बाढ़ सय के युग में ज्योतिष की क्रमश 
प्घू 
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उन्नति होती गयी। आयमदट्ू, श्रह्मगुरु, वराहमिहिर तथा भास्कर 
आदि मुप्तयुग के प्रसिद्ध ज्योतिषी थे। भारतीय गणित तथा ज्योतिष 
बाडः सय सें सी अनेक अंश स्थायी मूल्य के हैं, जिनके विकास में 
जाना हसारा अभीष्ट नहीं है। इतना ही कहना पर्याप्त है कि गुप्त- 
युग में संस्कृत-बाड मय की चरम उन्नति हुई । ३ 
संस्कृत-साहित्य में अधिकतर काव्यमय ग्रन्थ लिखे गये थे। 
ह्‌ वाडः मय पूर्व वेदिक साहित्य से केवल न आकार, वल्कि विषय 
तथा भाव में भी मिन्‍न हैं | संस्कृत-कवि अधिकतर राजाश्रय पाकर 
काव्यसय ग्र थ लिखा करते थे। दरवार में रहकर उन कवियों ने 
स्व॒तंत्र रूप से साहित्य का भण्डार भरा | अश्वघोष का बुद्धनचरित्र 
सबसे पुराना काव्य ( महाभारत तथा रामायण को छोड़कर ) 
कहा जाता है। शुद्रक का रच्छुकटिक, विशाखदत्त का मुद्राराज्षस 
तथा विष्णुशर्मा का पंचतंत्र आदि अमर रचनाएं हैं। 
संस्कृत-साहित्य-सागर के अमूल्य रत्न गुप्तयुग में प्रकट हुए थे । 
कालिदास मानों भारत के हृदय थे। शकुन्तला में सरस जीवन 
का आदर्श तथा उनके रघुवंश से राष्ट्रीय एकता का सजीब 
रूप रक्खा गया है। रघुबंश कालिदास का सर्वश्रेष्ठ सहाकाव्य 
है। उनके मेघदूत नामक घंथ के अध्ययन से पता चलता है कि 
कालिदास उज्जयिन्ती के रहनेवाले थे, पर अभी तक कोई बात 
निश्चित न हो सकी है। अधिकांश विद्वान्‌ कालिदास को गुप्त- 
'सम्राट चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य का राजकबि मानते हैं। 
राजाश्रय पानेवाले कवियों में भारवि का नाम भी लिया जा सकता 
है। वह दक्षिण भारत के चालुक्य-नरेश विष्पवर्धन के समा- 
-परिडत थे। इनका किराताजु नीय महाकव्य संस्क्रत-साहित्य के 
'इह्तूज़यी ( तीन महाकाव्यों ) में अन्यतम माना जाता है| सातवीं 


सदी के बलभी-राजा श्रीधर सेन के सभा-परिडत भट्टि का नाम 
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काव्य के साथ व्याकरण के प्रयोगों के लिए प्रसिद्ध है। इनका 
काव्य रावण-घध भट्टिकाव्य के नाम से सत्र विख्यात है। 
“शिशुपालवध” नामक महाकाव्य लिखकर कबि माध से अपना 
नाम अमर कर दिया। ये गुजरात के भीनसालन के निवासी थे । 


राकर काश्मीर-नरेश जयापीड (८०० ६०) के सभा-परिडत 
थे और त्षेमेन्द्र राजा अनन्त ( १०२८-१०६३ ) के राज्य में रहते 
' थे। इन्होंने विषुलकाय ग्रन्थों की रचना की है; जिनमें रामायण- 
मज्जरी तथा भारत-मद्जरी प्रधान है| ज्षेमेन्द्र के एक शताब्दी भीतर 
ही एंक दूसरे काश्मीर के कवि ने महाकाव्य लिखा, जिसको 
' संखक कहते हैँ। ये काश्मीर-राजा जयसिंह (११२६ ६०) के 
सभा-परिडत थे। श्रीक्ठ-चरित में मंखक ने भगवान शिव तथा 
त्रिपुर के युद्ध का साहित्यिक वर्णन किया है। 

दूसरे स्थानों से भी यह परिपाटी काम कर रही थी । काशी 
के गहड़वाल राजा विजयचन्द्र के सभा-परिढत का नाम हप था | 
थों तो इन्होंने कई अन्थ रचे, पर उनका नेषधचरित सर्वप्रसिद्ध है । 
इससे नत्नदूसयन्ती के विवाह की कथा काव्य से कही गयी है । 


ऐतिहासिक भहाकाव्यों के लेखक भी राज-दरबार से रहा 
ऋरते थे। नवसहसाझ्ट-चरित के रचयिता पद्मगुप्त परमारवंशी 
मुझ्ज के सभा-कवि थे | दूसरा ऐतिहासिक महाकाव्य विक्रमाइ्ुदेव- 
वरित के नाम से विख्यात है, जिसके रचयिता विल्हण थे। ये 
आश्रयदाता की खोज में काश्मीर से दक्षिण भारत चले गये, जहाँ 
चालुक्य-राजा विक्रमादित्य पष्ठ ने इनका स्वागत किया। इन्हीं का 
चरित उस पुस्तक में वर्शित है। कल्हण-कृत राजतरंगिणी तथा 
हमचन्द्र-रचित 'कुमारपाल-चरित' उसी श्र णी में रक्खे जाते हैं। 
शुप्तयग के बाद सवभूति तथा राजशेखर की रचनाओं से नया 
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जीवन है। वे कवि भी राज-दरवार म॑ रहकर साहित्य का भंडार 
भरते रहे। 
भारतीय वाडः मय मध्य एशिया, तिब्बत तथा हिन्द-चीन द्वारा 
विदेशों में फेला था। पहले तो अशोक के घर्म-प्रचारक भारतीय 
'साहित्य को यथास्थान ले गये थे; पर ईसवी सन के बाद 
व्यापारियों मे वाह मय को उन देंशों तक पहँचाया। मध्य एशिया 
, मे संस्कृत वोद्ध-च थों के अनुवाद तुर्की भाषा में हुए। इसी तरह 
हिन्द-चीन तथा थाईलेंड में भी भारतीय भंथ अनूदित किये गये । 
इडोनेशिया में तो संस्क्षत म॑ं अभिलेख मिले हैं, जिनसे पता चलता 
है कि पूर्वी द्वीप-समृह म॑ संस्कृत का प्रचार हो गया था। वहाँ के 
साहित्य में राम-कृप्ण का वर्णन भी प्राप्य 
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आजकल हमारे देश के स्वतंत्र हो जाने से भारत का मान 
तराष्ट्रीय जगत्‌ में बढ़ गया है। एशिया में भारत को अगुआ 
क्‍यों मानने लगे हैं, यह कथा नयी नहीं है। पुराने समय से ही 
भारत संसार को अपनी तरफ खींचता रहा है। प्राचोन इतिहास 
के पढ़ने से मालूम होता है कि उस समय सारतवर्ष के सम्पक 
में कई देश आ गये थे। समय-समय पर विदेशी आक्रमणकारियों 
ने हमारी संस्कृति को मिटाने का प्रयत्न किया ; परन्तु हजारों 
साल तक हमने उस संस्कृति की रक्षा की है। 
उन बहुत-से लोगों में, जो भारतीय जीवन तथा संस्कृति के 
सम्पर्क में आये, ईरानियों का -नाम सर्वप्रथम लिया जाता है। 
वह सम्बन्ध उस ससय का है, जब भारतीय शआर्यों ने ईरान से 
थक होकर अपना रास्ता लिया था। जाति तथा भाषा के विचार 
से दोनों एक ही हैं। वेदिक काल से ही दोनों देशों में आना- 
जाना होता रहा। यद्यपि पश्चिसवालों ने भारत से बहुत कुछ 
सीखा ; पर ईरानियों का भी प्रभाव भारत पर पड़ता रहा। 
भारत में खरोष्टी लिपि उन्हीं की देन है। वह असर बराबर 
चलता रहा | यहाँ तक कि अफगान तथा मुगल-राज्यों में दरबारी 
भाषा फारसी बनी रही। यह कहना कठिन है कि किस समय 
यह सांस्कृतिक सम्बन्ध बढ़ता गया; परन्तु आ्गेतिहासिक 
युग में भी सारत से ईरान तथा मिस्र का सम्बन्ध था। ईसा पूर्व, 
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की सदियों में भारत का पश्चिमी एशिया से व्यापार जारी था 
५ >_ आे. बे ए्‌ २ के 
ओर लोग आते-जाते थे। ईसा पूृव छठी सदी मे दारा भारत 
पश्चिमोत्तर प्रांत तक राज्य करता था। सिन्‍्ध और पश्चिमी 
भाग भी उसके अधीन थे । भारत में सू्य-पूजा का प्रचलन ईरानी 
प्रभाव के कारण ही बतलाया जाता है। काबुल, कंबार तथा 
सिस्तान भारतीयों एवं ईरानियों के मिलने की जगहें थीं। उत्तरी 
भारत से आनेवाले व्यापारी इसी स्थल-मार्ग से होकर पश्चिमी 
एशिया में जाया करते थे। ईसवी सन्‌ के बाद मुसलमानों के 
सिवा जितने विदेशी आये, सभी भारतीय जीवन में घुल-मिल 
गये। सातवीं सदी के बाद इस्लास का भारत में प्रवेश हुआ । 
ईरान में इसके पहुँचने पर जरथुस्त्र-धर्म के साननेवालों ने हजारों 
की संख्या में भारत में प्रवेश किया था। यहाँ वे सब पश्चिसी . 
समुद्र-तट पर बस गये । 


भारत में इस्लाम सतानुयायियों के आने पर समाज में 
कई श्रकार के परिवत्तंव हुए। अरब के खलीफा की आँखों में 
भारत की संस्कृति ने घर बना लिया। भारत से विज्ञान 
तथा ज्ञान का प्रचार अरब में होने लगा। यहाँ से ज्योतिष, 
गणित तथा वेद्यक का वहाँ विशेष प्रचार हुआ | खलीफा ने भारत 
से वेद्य बुलाकर अरब के चिकित्सालयों में नियुक्त किया | गणित 
के साथ भारतीय अंक भी वहाँ पहुँचे, जो उस भाषा मे हिन्द्सा के 
नाम से पुकारे जाते हैं। इस प्रकार हजारों साल हुए, जब ईरान 
भारत का सम्बन्ध आरम्भ हुआ था और इस्लास के आने से 
दूसरे रूप में परिवर्तित हो गया । भारतीय संस्कृति का विवरण 
उन देशों के इतिहास में भरा पड़ा है। 
इसी सिलसिले में यूनान का भी नाम लिया जा सकता है, 
- जिसे योरपवाले पश्चिमी संस्क्रति का मूलख्रोत मानते हैं। 
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यह ठीक है कि यूनान ने कई बातों पर नये ढंग से विचार किया 
था, जो भारत अथवा ईरान से प्रथक्‌ मालूम पड़ता है । यह भी 
सच है कि यूनान के लोग भारतीय विचारधारा के कायल थे। 
भारत पुराने यूनान के अधिक समीप रहा। एक-सा विचार 
- होने पर भी पारस्परिक वातों का आदान-प्रदान होता रहा। धर्म, 
दर्शन तथा गणित के सिद्धान्त, जो पाइथागोरस के अनुयायी 
पढ़ाया करते थे, वे सभी छठी सदी से पू॑ भारतवासियों को ज्ञात 
थे। उदाहरण के लिए दर्शन तथा कल्ला पर ही विचार किया जाय, 
तो प्रकट होता है कि सारत तथा यूनान में तपस्या का जीवन 
आदर्श माना जाता था । 

सिकन्द्र के आक्रमण के बाद भारत में यूनानी बसे और 
उन्होंने पश्चिमोत्तर प्रांत में राज्य किया | भारतीय जीवन में रहने के 
कारण उनपर भारतीय संस्कृति का काफी प्रभाव पड़ा। फलतः भारत 
की तरह त्यौहार मनाना और ख्रियों के शाखार्थ की बातें यूनान में 
भी जा पहुँचीं । तक्तशिला का यूनानी राजदूत हेलियोडोरस वेष्णब 
धर्मातुयायी हो गया । इसका विस्तृत वर्णन वेसनगर-ध्वज-स्तंभ से 
मिलता है। प्रसिद्ध राजा मिनेर्डर ने अपना नाम मिलिन्द रक्खा 
ओर बौद्ध-धर्म की दीज्ञा ली। 'मिलिन्द प्रश्व” नामक बोद्ध-पंथ में 
उसके गुरु नागसेन की शिक्षा का विवरण पाया जाता है। इस 
तरह हम देखते हैं कि भारतीय संस्कृति से यूनानी भी प्रभावित 
रहे। ऐतिहासिक युग से दोनों देशों का घना सम्पक चलता रहा। 
उज्मेन कां सम्बन्ध सिकन्द्रिया से था। यह भी कहा जाता है कि 
कई भारतवासी यूनान गये थे और उन्होंने सुकरात से प्रश्न किया 
था | विदेशी यात्री अलवेरुनी तथा प्रोफेसर टार्न ने लिखा है कि 
भारतीय विधानों का यूनान में प्रचार था | 

. पश्चिसी देशों की तरह एशिया के उत्तर-पूरव मध्य एशिया, , 


हमारी संस्क्ृति-की कहानी घ्द 


पतिज्बत तथा चीन में भी भारतीय संस्कृति धीरे-घीरे फैली । बोद्ध- 
'धर्म ने उन देशों से सस्पर्क स्थापित किया। यह कहा -नहीं जा 
“सकता कि अशोक से पहले उन देशों से भारत का सम्बन्ध था या 
नहीं; परन्तु अशोक के धर्म-प्रचारकों ने उसका रास्ता खोला। 
सम्भव है कि जल-सार्ग से चीन तक भारतीय जाते रहे हों; परन्तु 
स्थल-माग से इनका अधिक आना-जाना अशोक के बाद ही शुरू 
हुआ। चीन से ज्यों-ज्यों बौद्धघर्म फैलता गया, त्पों-त्यों बहाँ से 
यात्री तथा विद्वान्‌ लगातार भारत में आते रहे । 


भारत तथा चीन के बीच हजारों वर्षों तक सम्प्क बना रहा | . ह 
इस लंबी यात्रा से कठिन परिश्रम के साथ चीन से गोबी रेगिस्तान 
होकर, मध्य एशिया के पहाड़ों और सैदानों को तय कर तथा 
'हिसालय को पार कर यात्री भारत पहुँचा करते थे | इस यात्रा में 
अनेक भारतीय तथा चीनी मर गये अथवा जो जहाँ गये, वहीं रह 
णये, वापस नहीं आये । भारत से जो चीन जाते थे, वे काश्मीर के 
लेह दर्रा को पार कर सध्य एशिया जाने लगे | यारकंद होकर भी 
चीन का रास्ता जाता था; परंतु तरीस नदी की घाटी से दक्षिणी 
भागवाला साय सरल था। इसी भाग से सध्य एशिया के 
भग्नावशेप मिलते हैं, जो वहाँ भारतीय संस्कृति के प्रतीक (चिह्न) 
माने जाते हैं। चीनी यात्री फाहियान और होनसांग ने सध्य 


एशिया के इस साय पर चलकर चहाँ को संस्कृति का वर्शन किया 
हू। इस प्रकार सध्य एशिया सध्य 


स्थ का काम करता रहा । 

भारतीय सभ्यता के प्रसार में व्या 
है | इसलिए मध्य एशिया के 
भारतीय बस्तियाँ काशगर, 
चगरों में मिलती हैं| कचाः तः् 


पारियों ने काफी हाथ देंटाया 
कई स्थानों पर भारतीय बस गये | 
खोतन, कूचा और कारासर नामक 

था खोतन सारत की प्रधान वस्तियाँ 


थीं ६ लेवनीर भन्त सम सभी भारत मानते वहाँ के 
पजारी तथा संन्या त “ | चीन के 
इतिहास से पता! कै-कि चोथी से मै कूचा नामक स्थान में 
भारत के ४ बिद्वान ने राजकुम बियाह, कियी था 
श्या की खुदाई... करे वे कर की गयी और वहाँ जे 
तथा भग्न स्थान मेले हे; उनमें बस्तुएँ हैं गोबी 
एन के कारण , भनि र्‌ तल के परी ई 
के नीचे दवे पाये गये हे 2५ दरों मे भगवा 
चुड़, की तमाएँ. हैँ, जिन प्रकट है. कि यह 
बोद्धमत को हो गया था । स्थान पर त्ति-चित्रों 


सभी चुछ के जीवन-सस्वन्थी विद ले हैं.) अपर खजन्ता 
के चित्रों की आप साफ तौर पर दिखलाई. पड़ती है. चने की बनी 


विशाल बौ्. धार से थी बहाँ स्था की गयी 
थीं | उनसे पहनावा भरते है| इस प्रकार समाज 
चर्म, कली: साहित्य आर्दि सोस्करतिक चिं ध्ययन से 
भारतीय संस्कृति के बिस्तर, मध्य एशिए जे दीख पई है 
सध्य एशिया को पार कर संस्कृति पहुँच गयी 
थी ६ इैसवी से रसम्म में दो [ मिड बुलाने पर 
भारत से कश्यप मा ग चीन गया था के बाद घर्मस्वक। 
घुद्धिभद्र) कुमास्नी 5 परमार अर्दि बद्दान चीन 
रहे ३ यह, कह! जाता दे कि छठी सदी र. से अधिक 
सिन्छु तथा देख हजार भर गन में वे गये इसी से 
शनु (जा सकता दे कि चीन ते कितना 
गहरा सम्बन्ध हो गया था जों विद्दा थे, वे 
साथ संस्कृत न्थ लेते गये ऋर चीनी भाषा मे 
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वहाँ से यात्री भारत में धार्मिक स्थानों की यात्रा के लिए तथा 
विश्वविद्यालयों में पढ़ने के लिए आने लगे | ह 


फाहियान, हे नसांग तथा इत्सिंग के नाम से सभी परिचित 
हैं। फाहियान कुमारजीव का शिष्य था और पाँचवीं सदी में 
भारत आया था। उसने गुप्त-कालीन भारतीयों के रहन-सहन 
तथा आचार के बारे में काफी लिखा है। वह लिखता है कि 
भारतीय समाज में चोरी का नाम न था। सारे देश भें कोई हिंसा 
नहीं करता था ; मद्य नहीं पीता था ; झगया, मांस वेचना तथा 
शराव को दुकान रखना चारडाल ही के जिम्से था। स्थल-मार्ग से 
गोवी के रेगिस्तान को पार कर, यारकंद होता हिसालय को लांघ- 
कर सातवीं सदी में हेससांग भारत आया था। उसमे रास्ते 
के बौद्ध-मठों तथा धर्म का हाल लिखा है। वह भारत में सारे देश 
भें घूमा। वर्षों तक नालंदा-विश्वविद्यालय में अध्ययन करता रहा । 
उसका कथन है कि भारत के लोग सच्चे तथा ईसानदार थे) ह 
हैं नसांग जब चीन पहुँचा, तो वहाँ के राजा ने उसका बहुत 
स्वागत किया। वह भारत से अनेक पुस्तकें अपने साथ ले गया 
था। उसके बाद इत्सिंग नामक बौद्ध चीनी यात्री भारत से 
आया; पर मध्य एशिया में राजनीतिक हलचल के कारण डसे 
समुद्र के मार्ग का आश्रय लेना पड़ा था। सुमात्रा होता बह पूर्वी 
पन्‍्दरगाह ताम्रलिप्ति पर उत्रा। इत्सिंग ने नालंदा-विश्वविद्यालय 
में विद्या सीखी और लौटते समय संस्क्ृत-पन्‍्थ साथ लेता गया | 
उसका कथन है. क्वि भारत के रहनेवाले शुद्धता पर विशेष ध्यान 
देते थे। चीन में संस्कृत भापा का अच्छा अध्ययन होता 
रहा और चीनी विद्दानों ने संस्कृत के नियमों को चीनी भाषा 
. में चलाया था। भारत में वौद्धवर्म के हास होने पर चीन से 
भारत का सांस्क्ृतिक सम्बन्ध ढीला पड़ गया। भारतीय साहित्य 
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का बहुत अंश चीनी साथा तथा तिव्बती साहित्य में भरा पड़ा 
है, जिनकी मूल प्रतियों का नामोनिशान तक नहीं है। उन यनन्‍थों 
में ज्योतिष, आह्मणधर्म, गणित, चिकित्सा-शास्त्र आदि विषयों की 
प्रतियाँ मिली हैं। ह 


ईसवी सन्‌ के आरम्भ से ही जो चीन तथा भारत का व्यापार 
: चलता रहा वह मध्यकाल तक जारी रहा। सझ॒द्र के रास्ते से 
अधिक आना-जाना था। दक्षिण-पूर्वी द्वीपों से होते हुए भारतीय 
व्यापारी चीन तक पहुँच जाते थे। चीन तथा भारत में सेकड़ों साल 
से जो सम्पक बना रहा, वह विचार तथा दर्शन के ज्षेत्र में ही 
. सीमितन था; बल्कि कला तथा विज्ञान में भी उसका पारस्परिक प्रभाव 
' पढ़ा। चीनवालों ने जो कुछ सीखा, उसे अपनी शक्ति से आत्मसात्‌ 
कर लिया और अपने रंग में ढाल दिया। बौद्ध-धर्म के निवृत्ति- 
प्रधान होने पर भी चीनी लोग जीवन के प्रति निराशावादी न थे । 
तिब्बत में भारतीय संस्कृति का प्रचार सातवीं सदी के बाद 
. हुआ था, जिसके पहले का इतिहास अन्धकारमय है। गस्पी नासक- 
राजा के-शासन में लेपाल की राजकुमारी ने तिव्बतमें बोौद्ध-धर्म का 
प्रसार किया था । वह गम्पो से व्याही गयी थी ओर उसने अपने 
पति को बौद्ध धर्म में दीक्षित कर तिव्बत में भारतीय संस्कृति का 
बीज बोया था। इसके बाद ही धर्म में प्रेम होने के कारण राजा ने 
भारतीय विद्वानों को बुला भेजा और इसी से भारतीय सम्पके का 
श्रीगणेश हुआ। सम्भवतः्पद्मसम्भव तंत्रसत को वहाँ ले गये। तब से 
. भारतीय पंडितों का आना-जाना होता रहा। मुसलमानों के 
बंगाल में आने पर बौद्ध-पंडितों ने नालंदा तथा विक्रमशिला को 
छोड़कर नेपाल तथा तिव्यत में शरण ली थी। वे अपने साथ 
सैकड़ों पुस्तकें लेते गये । यही कारण है कि अनेक भाचीन पुस्तकें. 
तिव्बती साहित्य में मिली हैं | तिव्बती कला पर भारतीय चित्रकला 
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का काफी अभाव है। धर्म तो तंत्रमत को लेकर चलाया गया था। 
उसका विकृत रूप आज भी तिज्बत में पाया जाता है। 
भारत के श्ली-पुरुषों ने दूर देशों में जाकर उपनिवेश बनाया 
 था। इससे आर्यों की मानसिक शक्ति तथा राजनीतिक विजय 
' का पता चलता है । उस सार्ग में शैलेन्द्र नामक योद्धा ने बहुत काम 
किया था। उसने दक्षिण-पूर्वी द्वीपसमूह जाबा; सुमात्रा आदि 
पर विस्तृत राज्य कायम किया था, जो सदियों तक वहाँ स्थिर 
रहा। भारत की कला तथा संस्कृति के विकास-चिद्द आज भी 
जावा तथा. कम्बोडिया में मिलते हैं। उस प्राचीन भारतीय 
उपनिवेश में भली भाँति संस्कृति स्थापित कर और वस्तियाँ 
: बसाकर, भारत आदर कापात्र बना था। जावा तथा वाली 
में अनेक पुराने शिलालेख, ताम्रपत्र तथा मन्दिर मिले हैं; जिनके , 
आधार पर भारतीय इतिहास तैयार हो सका है ओर उसे बृहत्तर 
भारत का नाम दिया गया है। 
वहाँ पर भारवासियों के आने-जाने में व्यापार भी सहायक 
रहा। भारत तथा चीन के बीच उसने मध्यस्थ का काम किया | 
: कम्त्रोडिया ( हिन्दचीन ) में एक किंवदन्ती .है कि कस्यू नामक 
भारतीय राजा अपनी ञ्री के मरने पर वहाँ जा वसा था। उसी 
ने उस भूभाग का नाम कम्बोडिया रक्खा। सर्वप्रथम वहाँ 
“उपनिवेश बना । उसके बाद चम्पा का नम्बर आता है। हिन्दचीन 
के राजनीतिक इतिहास से पता चलता है कि दूसरी सदी से 
लेकर हजारों वर्षों तक भारतीय संस्कृति का वहाँ विस्तार रहा। 
भारतीय सभ्यता के प्रसार से .हिन्दचीन में इतना विकास हो गया 
कि भारतीय ढंग से उनमें क्रिसी प्रकार का भेदभाव न रहा । भारत 
: की तरह वहाँ चारों वर्णों का नाम समाज में मिलता हू। चम्पा 
: का रीति-रिवाज तथा विवाह की प्रणाली स्वंथा भारतीय थी। 
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स्थान तथा व्यक्ति के नाम भी भारतीय ही हें। सबसे अधिक 
अभाव धार्मिक क्षेत्र मं दिखलाई पड़त्ता हैं। भारत से प्रचलित 
“पौराणिक मूत्तियाँ वहाँ पूजित होती रहों | त्रह्मा, विष्णु तथा शिव 
की पूजा का विवरण वहाँ के साहित्य मे मिलता हैँ। वहाँ पर 
संस्कृत की प्रधानता थी और शिलालेख इसी देवभापा म॑ मिले हैं । 
उपनिवेश वसानेवालों की जो लहर दक्षिण॒-पृत्र मं फेंत्ी, वह 
सलाया, जावा, सुमात्रा तथा वाली में पहुंची | पूरव जानेबाला का 
सिलसिला सेनिक दृष्टि को सामने रखकर चढ़ता रहा । रामायण 
ओर महाभारत में भी यवद्वीप (जावा) का नाम आया हैं। इससे 
पता चलता है कि भारतवासी पुराने जमाने से उन द्वीपों म॑ जाते 
थे। उतने पुराने इतिहास का कुछ पता नहीं है; परन्तु इसवी 
सन के पश्चात्‌ तो लोगों का आना सदा होता रहा। जाचा की 
जनश्र ति में शुजरात के एक राजकुमार के वहाँ पहुँचने की कथा 
कही गयी है । उसी का चित्र जावा के बोरोबुदूर मन्दिर पर खुदा 
हुआ है। जावा तथा वाली की संस्कृति भारत से इतनी 
मिलती-जुलती है कि उसके जाननेवालों को आश्चर्य हो जाता 
जहाँ तक सामाजिक रीति-रिवाजों का संबंध है, वे चाली तथा 
जावा में आज भी देखे जा सकते हैं। भारतीय नगर तथा 
व्यक्तियों के नाम पर वहाँ नामकरण किया गया था। उदाहरण 
के लिए अयोध्या तथा द्वारिका का नाम ले सकते हें। वहाँ 
भारतीय कला, साहित्य तथा भापा का भी प्रचार हुआ था | .इतना 
होते पर भी वहाँ के निवासी साठ्भूमि को भूले नहीं और उससे 
सांस्कृतिक संवंध बनाये रक्खा। यद्यपि आज वहाँ हिन्दधर्म का 
अचार नहीं है, तथापि बहाँ के भग्नावशेप हिन्द-संस्क्ृति का स्मरण 
दिलाते हैं | जावा का वोरोबुदूर-सन्दिर प्रवासी भारतीयों के शिल्प- 
कला की कहानी सुना रहा हैं। हिन्दचीन के लेखों में भी दशरथ 
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तथा राम का वर्णन मिलता है। जावा के कल्ाविदों ने रामायण 
के कथानक को प्रस्तरों पर खोदकर उसे चिरस्थायी बनाया। वहाँ 
के जोगजा नामक स्थान के पास स्थित मन्द्रि को रामायण का 
सन्दिर कहते हैं । चित्रों के अतिरिक्त भारतीय ढंग पर इन द्वीपों में 
रामलीला नाटक भी खेला जाता है। जावा, बाली आदि में 
रामचरित का अभिनय कर लोग परमानन्द का अनुभव करते हैं। 
उनका पूर्ण विश्वास है कि रास-सीता उस देश के सहापुरुष तथा 
नारी थे। संक्षेप में यह कह सकते हैं. कि भारवासियों को साहसी 
धंधों ने औपनिवेशिक विस्तार की प्रेरणा दी थी, जिनके कारण वे 
इन पूर्वी द्वीप-समूह में जाकर बस गये। पुराने संस्कृत-प्र थों में 
उन्हें स्वर्शद्वीप कहा गया है। विद्वानों का मत है कि उन द्वीप 
समूहों में भारत के पूर्वी तट, उड़ीसा तथा चोलमण्डल से लोंग गये 
थे। शैलेन्द्र उड़ीसा से ही वहाँ गया था। भारत के विचारों में 
लचीलापन था, जिसके कारण सम्पक में आनेचाली जाति तथा 
धर्म को उसने अपने अनुकूल ही ढाल लिया | तेरहवीं सदी तक 
भारतीय प्रभाव में वह भाग वना रहा; परन्तु उसके वाद इस्लाम 
का वहाँ प्रवेश हुआ, जिसके कारण उन स्थानों में परिवत्त न आ 
गया। तब भी आज तक भारतीय सांस्क्ृतिक प्रभाव वहाँ पाया 
जाता है। 


कला तथा धर्म 


अपने देश के प्राचीन धर्म कथा कला की कहानी बड़ी मनोरंजक 
है। हमारे देश में सभी कार्य धर्म के नाम से प्रारम्भ होते हैं 
आज से हजारों साल पहले आर्य लोग प्रकृति-देवी की पूजा करते 
थे | अग्नि, वरुण, इन्द्र आदि की प्राथेना की जाती थी, जो आये 
लोगों के जीवन में सहायक थे । उन सबका ध्यान व्यापक धर्म की 
ओर था | आजकल की तरह धार्मिक मतभेद न थे। आदिस 
निवासियों म॑ सूर्य तथा शिव की पूजा प्रचलित थी। संभवत्तः आरयो 
ने शिव की पूजा की पंरिपाटी उन्हीं से अ्रहण की। ज्यों-ज्यों आये 
लोग फेलते गये, उन लोगों में कर्म-कारण्ड की भावना प्रधान होती 
 गयी। लोगों को यज्ञ में अधिक विश्वास था। पर कुछ समय के 
वाद जनता ऊब-सी गयी । ईसा पृ छठी सदी में बुद्ध का जन्म 
हुआ। उन्होंने एक नये माग का श्रचार किया, जो वौद्ध-धर्म 
कहलाया | बुद्ध के अनुयायी ईश्वर से उदासीन रहे । 
वेदों की प्रामाशिकता न मानी गयी | एक नये धार्मिक सागे 
( मध्यम मार्ग ) की वात वतलाकर बुद्ध ने सभी का ध्यान अपनी 
ओर खींचा । मगध के राजा बुद्ध के अनुयायी हो गये | इस प्रसंग 
म॑ अशोक का नाम लिया जा सकता है। उन्होंने इसका खूत्र 
: प्रचार किया; परन्तु अशोक के उत्तराधिकारी कमजोर पड़ गये 
ओर समय पाकर फिर त्राह्मण-घर्स का पुनरुत्थान हो गया। 





कला ठथा: घ्से ! 


तथा दक्षिण भारत मे सातवाहन-एजाओं त्ने 
इतना होते हुए भी लोग 
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छ्द् 

के लिए तैयार छिये गये थे; परन्तु उनको स्थापत्य-कला में प्रथम 
५ ५ सिरे ्ि का 

स्थान दिया जाता हैं। स्तम्भों के सिरे पर अश्व, वल या शेर की 


€' 


आक्ृतियाँ मिलती हैं, जिनके देखने 
से पता चलता है. कि कलाकारों ने 





४ 
> कितनी सजीव मूर्तियाँ तैयार की 
हि थीं। स्तम्भ पर का पालिश(बजलेप) 
22 < हट अद्वितीय है। स्थापत्य-कला में 
“6 है| स्तूप का दूसरा, नम्बर आता है, 
$02 367 5 /%22॥ जो बुद्ध के अवशेष के ऊपर तैयार 

० 2 | किये जाते रे ् 

$ 2620 किये जाते थे। अशोक के स्तूप 


£ सादे थे; पर वाद में अलंकर ण- 
2.8 युक्त तेयार किये गये और चारों 
8 तरफ तोरण बनाये गये । उन्हीं 
(22260 पत्थरों पर नाना प्रकार की कल्मामय 
. 25 खुदाई दिखलाई पड़ती है । 

भारत के पश्चिमोत्तर प्रदेश पर 
शक ओर कुपाणों का जब अधिकार 
हुआ और वे यहाँ वस गये तो 
भारतीय संस्क्ृति की छाप उनपर भी 
पढ़ी और स्थानीय ससाज मे वे मित्रा 
लिये गये। पहले से प्रचलित शैव-मत 
को उन्होंने अपनाया। यही कारण 
है कि उनके सिक्कों पर शिव तथा 


॥॥78॥॥॥॥४७॥॥॥ )॥॥) 







॥॥॥ 
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॥)॥॥॥॥॥ 
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अशोक की लाट 
नन्‍्दीं.की आकृतियाँ मिलती हैं। कुपाण से लेकर ससे नियन वंशी 
सिक्कों पर शिव की आकृति मित्रती हैे। ईसवी सन्‌ के आरस्भ में 
चौंड-धर्म के प्रतिदन्द्दी अन्य धर्म सामने आ गये। त्राह्मण-घधंर्स का 


ला तथा घंर्म: 


कक 


कट 
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प्रचार हो गया था। महाभारत में कथित भागवतत-धर्म ने जोर पकड़ 


बे 3. 


लिया । कनिष्क ने चौथी वौद्ध-सभा को बुलाकर घर्मं को सवल 
चनाने का प्रयत्न किया, पर वह कारगर न हो सका | भागवत्त- 
धर्म ने ऐसा प्रभाव जमाया कि वौद्धनधम में भेद उत्पन्न हो गया। 
उससे प्रभावित मत महायान के नाम से विख्यात हुआ । महायार 
तथा भागवत-धर्म में काफी साम्य था। उसमें भक्ति की अधिकत्ता 
थी। भक्ति की प्रधानता से पूजा में वृद्धि हुईं। सभी देवताओं की 
मूत्तियाँ चनने लगीं । हिन्दू-सत के प्रभाव के कारण मूति-कला का 
भारत में विकास हुआ। 

गुप्त-काल में कोई शिव की पूजा करता था, तो दूसरे लोग 
विष्णु की उपासना करने लगे। गुप्त-नरेश स्वयं विष्यु-पूजक थे, 
इसलिए उन्हें परमभावगत की उपाधियाँ मिलीं) राजाओं ने 
अपने भ्डे पर विष्णु के वाहन गरुड़ की मूर्ति बनवायी, जिसे. 
सारे. सामंत और अधीन राजाओं ने महण किया। गुप्तबंश के 
सिक्कों पर भी गरुडध्वज बनाया गया था। विष्णु-पूजा का अधिक 
जोर था, इसलिए कलाकार पूजा के लिए सुन्दर प्रतिमाओं को 
पैयार करने लगे । शक्ति की पूजा श्रचलित होने के कारण देवियों 
की भूत्तियाँ भी बनायी जाने लगीं । शुप्त-राजा कट्टर वैष्णव न थे । 
उनके राज्य में सभी देवताओं की पूजा होती थी। वराह, 
नरसिंह, सत्स्य, राम आदि अवतारों की पूजा भी होनी शुरू हुई । 
उस समय पंचदेव की पूजा घर-घर में होती थी। शिव, विष्णु, 
दुर्गा, सूर्य तथा गणेश को पंचदेव कहा जाता था। इन देवताओं 
को भारतीय कला में प्रमुख स्थान दिया गया। 

आश्चर्य की वात है कि वेष्णव-धर्म के राज-धर्म हो जाने पर 
सी कला में पूजा के निमित्त बोद्ध मूत्तियाँ बनती रहीं | भागवत-सत 
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के प्रभाव से उनलोगों में भक्ति की बात आने लगी और बुद्ध की: 


छ& कला तथा धर्म 


मूत्तियाँ बनीं, जिसे विहार या मठ से स्थापित क्रिया जाता था। 
जब हिन्दू लोग देवियों की पूजा करने लगे तो बौद्धों ने उनकी 
नकल पर तारा नासक देवी का प्रचार किया। मठों में, भीति-चित्रों 
में तथा हस्तलिखित पुस्तकों पर तारादेवी की आकृति मिलती है। 
बुद्ध की जन्म-कथाओं में बोधिसस्व अवलोकितेश्वर, अमोवसिद्धि, 
अमिताभ आदि देवताओं के नाम मिलते है, जिनकी मूत्तियाँ भी 
बनते लगीं। सबसे अधिक प्रतिमाएँ गुप्त-काल में बर्नी, जब वेष्णव- 
मत का खूब प्रचार था । विरोधी सत से सम्बन्धित असंख्य सूर्तियों 
के बनने से यह. पता चलता है कि हिन्दू तथा बद्ध-चर्म साथ-साथ 
प्रचलित थे । सबसे पहले गांधार ( पश्चिमोचर प्रान्त ) मे* सूर्तियाँ 
बनी थीं। गांधार के कलाकार अत्यन्त प्रवीण थे। उन्होंने दसरों 
को भी कला की शिक्षा दी । मथुरा के लोगों मे उनसे सीखा | चूंकि 
मथुरा के निकट सफेद चित्तीदार लाल पत्थर खान से निकलते थे 
इसलिए गांधार-कला को लेकर भी अस्तर को बदलना पढ़ा | 
सारनाथ ऐसा केन्द्र था, जहाँ से हिन्द तथा बोद्धमत दोनों 
. चढ़ते रहे। यहीं से भगवान बुद्ध में अपने धर्म का प्रचार आरम्भ 
किया था | यही कारण है कि सारनाथ मे प्राप्त बुद्ध की मूत्ति 
धर्मचक्र परिवत्त न सुद्रा में मिलती है । भगवान बेठे हें और दाहिने 
हाथ की अँगुलियों से शिक्षा दे रहे हैं| शिष्यगण नीचे बेठे हैं. तथा 
सारनाथ का प्रसिद्ध जानवर झूगा भी प्रस्तर पर खुदा है। 
नालंदा में ताम्वे या काँसे की भी अनेक सूत्तियाँ वनों | बंगाल सें 
पालवंशी राजा बौद्ध थे, इसलिए चिकनी-काली प्रतिमाएँ" उनके 
राज्यकाल में बनती थीं। क्रमशः बोद्ध-धम का हास होता गया 
ओर मूर्तियाँ बनाने का काम ढीला पड़ गया। यही नहीं, हिन्दू-धर्म 
ने वृद्ध को भी चिष्णु का अबत्तार बोषित किया और सबको 
अपना लिया। आहचर्य तो यह है कि घर म॑ बोद्ध-चर्म की अवनति 
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हो रही थी; लकिन विदेशों--चीन तथा जापान--म उसका विकास 
हो रहा था। सातवीं सदी के बाद तिव्चत और सब्य एटशिया मे 








वीद्ध-मत ने जार 
2१ पक डा+-- यहाँ 
| पे तक के का गा 5 
ना 22:४2 क कि म॑ गाील- 
हक 22020: 5०% सरदार बोद्ध हो 
“जे ८ 2/४20 22 
४। ्ट् 
2 गे 
शत ८ शुप-शासकों 


ड बाद ० कल 
के बाद (थानी 


में मेल था। 
चींद्ध तथा ब्राह्मण 
धर्मावलम्धी 
सदभावना के 
साथ काम करते 
थ। कहां ह्मीं झगड़े. 
भी थ। हप पहले 
शेव होकर फिर 
वाद्ध हो गया। 
बंगाल मे पाल 
वोधिसत्व ( अजन्ता की चित्रकारी ) के वाद सेन 
व्राह्मण-घर्म के 

साननंवाल हो गये । गीतगोविन्द के गीत गाकर जयदेव ने दशावतार 
को कहानी सबको सुनायी, जिसमें बुद्ध मी अवतार माने गये थ्रे | 
जहाँ तक कला का सस्वन्ध है, सर्वत्र गुप्त-राजाओं ने उस कार्य में 
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पर. | : -.. ऊऋ्ला तथा: घर्मे 


हाथ बँटाया.था । बाद के राजाओं ने भी उसे आगे बढ़ाया पांल- 
राजा बौद्ध थे ; परन्तु उनके राज्य भ॑ जितनी हिन्दू-सूर्तियाँ बनीं) 
-उनका अन्दाजा नहीं लगाया जा सकता। भगवान विष्णु, सरस्वती 
तथा लक्ष्मी के साथ खड़े दिखलाये गये हैं | गले में वनमाता ह्दै 
- और शंख, चक्र, गदा; पत्र लिये त्रिभंगी रूप में खड़े हैं। सूर्य की 
सुन्दर मूर्तियाँ कमल लिये खड़ी बनायी गयी हैं। आधार-शिला 
पर खातत घोड़ों की . आकृति सूर्य के सात धोड़ेवाले रथ की याद 
दिलाती है। विशेषता यह है कि कलाबिदों ने देवता के साथ 
देवियों की भी मृत्तियाँ उसी पत्थर पर खोदीं, ताकि प्रकृति-पुरुष 
का दाशंनिक सिद्धान्त चरितार्थ हो सके। कण विद्वान शिव- 
पूजा को खनिवार्य भी समभते हैं। सर्वप्रथम लिह्नपजञा होती थी; 
पर बाद में एकमुख-लिज्न तथा प्युतु मुख-लिज्ञ की पूजा होने लगी । 
शिव को पाबेती के साथ भी प्रदर्शित किया गया था । अद्ध - 
नारीख्वर रूप अंतिम अवस्था को बतलाया है.) पंच मध्ययुग क्क 
बाद प्रायः सभी देवों की प्रतिमाएं बहुमुखी बनने लगीं और 
हाथों में आयुध्‌ को भी स्थान दिया गया। विष्णु की ऐसी ही 
मूर्तियाँ मिलती हैं| इस काल में युगलमूर्ति की प्रधानता थी। 
| गुफाओं में भतिसा को स्थापित कर दीवाल ता स्तम्भों को 
भी अलंकृत किया जाता था। पश्चिम भारत में ऐसी गुफाओं 
की संख्या अनेक हैं। संसार-असिद्ध अजता का नाम सभी 
जानते हें) वहाँ दीवालों पर लेप लगाकर खत्यन्त सुन्दर चित्र 
खींचे गये हैं, जिनका विषय तो बौद्ध था; १९ सामाजिक विषयों 
के अतीव सुन्दर चिंत्र अजंता-गुह्या में हैं।। इंसरे अकाए की 
शुफाएँ ऐसी थीं, जो विशाल पहाड़ी चट्टानों को खोदकर 
जैयार की गयी हैं। ऐलेफेल्टा तथा इलोरा की शुफाएं जीवित 
उदाहरण हैं.) उन्हीं गुफाओं में चट्टानों में विशाल शिव की: 
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प्रतिमाएँ बनायी गयी हैं । एक ही पहाड़ को खोदकर मूतिमय 
गुफा बनाना संसार की एक विचित्रता है। 

आठवीं सदी के बाद स्थापत्य-कला ने प्रधानता प्राप्त कर ली । 
मंदिरों की दीवालों को अलंकृत करने में कलाविदू अपनी निपुणता 
का परिचय देते थे । एथक्‌ से पत्थरों पर खुदाई का कास प्रायः बँद 
हो गया। दक्षिण भारत के तंजोर-मंदिर, खजुराहो तथा भुवनेश्वर 
के मंदिर उस कला फो व्यक्त करते हैं। पूर्व-मध्ययुग में मंदिर बनाने 
की वाढ़न्सी आ गयी थी। उन मंदिरों तथा दानों का वर्शन उस 





अजन्‍न्ता की चित्रकारी 

समय के ताम्र-पत्रों पर खुदा है। जो देवालयों को दान दिये जाते, 
उन्हें लौटाने की मनाही थी। उसी लेख के अन्त में यह लिख दिया 
जाता था कि जो राजघराने का व्यक्ति उस दान को चापस लेगा, 
यह घोर नरक में पड़ेगा | इस कारण मंदिरों की सम्पत्ति को लोग 
छूते न थे। पूजा-प्रठ, राय-भोग आननन्‍्द्पूवंक चलता था। 

वोद्ध-धर्म अथवा हिन्दू-धर्स में तीसरी सीढ़ी तंत्र-सत की है। 
तंत्र तो पुराने जमाने से चला आ रहा था; परन्तु उस तंत्र का रूप 
बिलकुल चदल गया। बौद्ध-धर्म तंत्रयाव या वञ्रयान के साम 


प्घरे 





भुवनेश्वर का मंद्रि 
'सदी के बाद सिद्धों ने ( साधुओं ने ) उत्तरी भारत में नया मत 
चलाया, जो आगे चलकर नाथ-पंथ के नाम से विख्यात हुआ | 


भारत, नेपाल तथा तिच्वत में तंत्र-मंत्र से लोग 


कला तथा धर्म 


ना प्रकार के तंत्र 
तथा बीज-मंत्र ने 
पूजा - विधि में 
परिवत्तन ला 
दिया । बंगाल 
तथा आखसाम 
इसके केन्द्र थे। 
दसवीं सदी के 
वाद तंत्रयान ने 
कला में परिवर्तन 
ला दिया। इसमें 
शक्ति की ही 
प्रधानता थी। 
बंगाल में सह- 
जिया नामक पंथ 
चला, जिससे 
बौद्ध तथा वेष्णुव 
सहजिया को 
मिलाकर कास 
करते रहे | नवीं 


अधिक अ्भावित 


हुए और मिल-जुलकर एक हो गये। हिन्दू-मूर्तियों का ही बोल- 
< छू हि है... े 
जाला रहा। तांत्रिक सत में हिन्दू-बौद्ध के समन्वय से वातावरण 


शांत हो गया। . 
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पूर्व मध्य-युग में तंत्रमत के प्रभाव से वौद्ध-धर्स में तीसरा 
यान तंत्रयान वा वज्यान पेंदा हो गया, जिसका प्रभाव अन्यत्र भी 
पड़ा। विदेशी आक्रमणों के प्रभाव से बाद के राजपूत-राजा 
अहिंसापरक धर्म के विरोधी हो गये और जनता में भी अविश्वास 
को लहर दौड़ पड़ी । ऐसे तथा अन्य कई कारणों से बौद्धनर्म 
का हास होने लगा। दसवीं सदी में शंकराचार्य वेदिक धर्म 
का आश्रय लेकर लोगों में ज्ञान की शिक्षा देने लगे और दक्षिण 
भारत से उत्तर भारत तक उन्होंने भ्रमण कर वौद्धों के विरुद्ध आंदो- 
लन किया। वह समय था, जब मुसलमान भारत में बस गये थे । 
सर्वश्रथम अरब-विजेता भारतवासियों को भय दिखाकर कुछ 
संख्या में लोगों को इस्लाम-धर्म में दीक्षित कर सके थे; लेकिन 
यह कार्यक्रम अधिक दिनों तक चल न सका। स्मृतिकारों ते इस 
तरह से हिन्दू-जाति के हास को रोकने के लिए धार्मिक निर्णयों 
को ढीला कर दिया और हिन्दू-घर्म में शुद्धि की प्रथा प्रचलित कर 
दी। इस कारण हिन्दू-जाति मे में दो वर्ग हो गये | पहला वर्ग 
कट्टरपंथियों का था, जो पुराने कठिन नियमों में वँधा रहना 
पसंद करता था और दूसरा दल सुधारक-चर्म का था । कट्टरपंथियों: 
ने श्रूति की शरण ली । हिन्दू-धर्स को पुराने ढंग पर ही चलाने 
के लिए अनेक अयत्न किये गये | साथ ही इस्लाम-सत के प्रचार 
को रोकने के लिए भी कठोर नियम वनाये गये। दक्षिण भारतः 
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के विजयनगर-राज्य के मंत्री माधव ने बड़े-बड़े भ॑थों को लिखकर 
पुरानी परिपाटी का समरथन किया था। सुधारकों का वर्ग इस्लामी 
संस्क्ृति से प्रभावित हुआ था। तरह्ममय अद्द तवाद को समभने 
की शक्ति उनमे नहीं थी। दोनों धर्मावलम्बी एक-दूसरे से प्रभावित 
हुए, इसलिए परस्पर मेल से रहने लगे। यों तो मुसलमान 
खलीफा ने भारत से अरब से विद्वानों को चुल्ाकर पश्चिम में विद्या 
तथा ज्ञान का प्रसार कराया था ; परन्तु भारत में भी रहकर वे कस 
प्रभावित न हुए। भारतीय दशन के कारण उनसे एकेश्वरबाद की 
लहर बह चली ; सूफी लोगों ने प्र म-साव से हिन्दुओं फो प्रभावित्त 
किया। हिन्दू तथा मुसलमान एक-दूसरे साधु को मानने लगे 
जिस कारण भारत में सत्यपीर की पूजा चल पड़ी। यह हिन्दू 
मुस्लिम मित्नन का प्रभाव था। 

. इस बदली हुई परिस्थिति में भारत म॑ अनेक महात्मा हुए, 
जिन्होंने सरल मार्ग वतलांकर जनता का ध्यान धर्म की ओर 
आकर्षित किया। वह सरल मागे भक्ति का था। हिन्दू-बर्म से इसे 
वेष्णुब-धर्म का अदोलन कहते हैं । लोगों को परिस्थिति का ज्ञान 
कराकर विष्यु भगवान की पूजा करने की विधि बतलायी गयी। 
इस प्रकार शुष्क ब्रद्मश्ञान की ओर न जाकर जनसाधारण भक्ति- 
पूरक भगवान ( साकार ब्रह्म ) की पूजो करने लगा | इस पूजा- 
पाठ में जातियों का भेद रुकावट न डाल सका और हिजमसात्र 
इसमें लग गये। बेष्णव-आंदोलन के कारण हिन्दुओं से निराशा 
जाती रही । रामानुज ने लोगों को बताया कि भगवान मे आस्था 
रखना आवश्यक है। उनकी भक्ति-भाव से पूजा करने पर ल्ञोक का 
कल्याण होगा। सगुण न्ह्म की वातें जनता सी समझ सकी ! 
दक्षिण भारतीय होने पर भी रामानुज ने उत्तर सारत में काशी तकः 
अपने विचारों को फेल्लाया । 
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वैष्णव-धर्म के तत्कालीन विकास में महाप्रभु चेतन्‍्य तथा वल्लभा- 
चार्य के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हर | चेतन्य का उपदेश 
चंगाल में फेला | पल्लभाचार्य दक्षिण के तेलंग ब्राह्मण थे, पर उनका 
विद्याध्ययन सथुरा में हुआ था। अन्त में काशी में रहकर उन्होंने 
कई पुस्तकें भी लिखी थीं। ये निम्बाक-सम्प्रदाय के समर्थक थे। भक्ति- 
क्षेत्र मं रामानुज के वाद निम्वाक ने विष्णु तथा लक्ष्मी ( इश्वर- 
साया ) की द्वोत भावना को आगे बढ़ाया ओर इनके स्थान पर 
कृष्ण तथा गोपी की पूजा स्थापित करायी । वल्लमभाचार्य इसी मत्त 
को मानकर साधुयय भाव से कृष्ण की उपासना की ओर क्ुके। 
उनका सिद्धान्त शुद्धाह्वत कहलाता है। उन्तका कहना था कि साया 
के कारण जो विभेद पाया जाता है, उसका निराकरण भक्ति द्वारा 
कर सकते हैं। उन्होंने त्रत-उपवास के कष्टसाध्य नियमों के स्थान 
पर पवित्र प्र म की भावना जायत की । 

भक्ति का सार्ग प्रशस्त होता गया ; पर यह ऊँची श्र णी के 
लोगों त्क ही सीमिति था । एक त्तो द्विजाति मात्र से ही इस भक्ति - 
का प्रसार सीमित था और दूसरे इन आचार्यों ने संस्कृत भाषा में 
ही सब कुछ लिखा, जिसे अधिकतर लोग सममभने में असमर्थ रहे । 
यद्यपि भक्ति के प्रवाह से हिन्दू-ननता अपने लौकिक परिस्थिति को 
भूल गयी थी और उन्तकी निराशा का भी परिहार हो गया था; पर 
वह लोक-व्यवहार से परे रही | रामानुज के सगुण अहम ( विष्णु ) 
व्यवहार से एथक्‌ रहे । निम्बाक के ऋष्ण खेलते रहे ; परन्तु उनसे 
संसार के जटिल प्रश्नों का निपटारा न हो सका। एक तो 
संस्कृत में प्रतिपादित भक्ति-ज्ञान ठीक तरह से लोगों तक पहुँच न 
पाया और दूसरे द्विजाति के सिवा शूद्र-अन्त्यज इस भक्ति के 
अधिकारी न थे। इसी अवसर पर स्वामी रामाननद ने संसार की 
चाधा मिटानेवाले, दुष्टों को मार भगानेवाले, निषाद को गले लगाने- 
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वाले तथा आदश गृहस्थ राम का गुणुगान प्रारम्भ किया । विष्यणु 
या रृष्णु के स्थान पर राम को भक्ति चल पड़ी । इनमें जाति का 
भेद-साव न था। इस प्रकार म्रध्यकाल से भक्ति का प्रवाह जन- 
साधारण, घर-घर तथा त्राह्मण से शूद्र तक फेल गया । रामानन्द ने 
जाति-पाँति को मिटाकर जो भक्ति-मार्ग दिखलाया, उससे साधुओं में 
एक नया दल पेंदा होता गया, जिसे संत कहते थे | भगवान की 
उपासना से सबको एक समान सानने पर हिन्दू तथा मुसल्लमान 
दोनों म॑ आशा की नयी तरंगें लहरायीं | संतों ने भेदभाव मिटाकर 
उपासना में निगुण ब्रह्म की शरण ली, जिसमे हिन्दू-मुसलमान 
सभी सम्मिलित हो .सकते थे | समाज का मतभेद काफी ढीला पड़ 
गया। जनता पर संतों के प्रभाव का एक कारण यह भी था कि 
उन्‍होंने लोक-भाषा का व्यवहार किया, जिसे घर-घर में लोग समम 
सकें । विभिन्न प्रान्तों मं अलग-अलग आचार्यों (संत्तों)ने विभिन्‍न 
लोकभापाओं का व्यवहार किया, जो आगे चलकर प्रांतीय भाषाएं 
' घन गयीं । 


जिस समय संत लोगों ने निशु ण-भक्ति की घारा प्रवाहित की, 
उस समय ऊँच-नीच के भाव हिन्दुओं में भरे थे। जो जातियाँ 
पददलित थीं, उन्होंने मुसलमान-घर्म में समआ्रातृभाव को देखा | 
धअतएव अपनी हीन अवस्था से ऊबकर प्रतिष्ठा के लोभ से निम्न वर्ग 
के लोग इस्लाम-धर्म महण करना चाहते थे और कर रहे थे। ऐसे 
समय मे रामानंद ने भेदभाव को सिटाकर सबके लिए भक्ति-मार्ग 
खोल दिया। संतों में नामदेव दरजी, रेदास चमार, दादू घुनियाँ, 
कबीर जुलाहा आदि के नाम सर्चप्रसिद्ध हैं । संत्तों ने पारस्परिक द्वेप- 
भावना को मिटाया तथा हिन्दृू-मुसलमान को एक बनाने मे प्रयत्न 
शील रहे । निगुण भक्ति का ही एक मार्ग था, जिससे हिन्द- 
मुसलसान मिल सके संत-सम्प्रदाय से वर्णभेद तथा नीच-ऊँच का 
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व्यवहार-न रहा। पुरुषों के समान स्त्रियाँ सी भक्ति की अधिकारिणी 
सानी गयीं ; इसलिए रासानंद ने प्मावती तथा सुरसरी को शिष्या 
बनायाथा । आगे चलकर मीरावाई तथा सहजोबाई सी भक्त-संतों से 
:विख्यत हुई । संतों ने नाम, शब्द तथा सदूगुरु आदि की महिसा 
-गायी और सूत्तिपूजा, अवतारवाद तथा कर्मकाण्ड का विरोध किया। 

वास्तविक तत्त्व पर विचार किया जाय, तो पता चलता है कि 
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महात्मा कबीर 
संत लोग निगु ण-अ्रह्म के ज्ञान-सा्ग पर चलनेवाले थे और साथ 
"भक्ति का भी आश्रय लिया था। 
'. जातिपाँति पूछे ना कोई 
हरि को भजे से हरि का होई। 
इन सबका मृल कारण सामाजिक परिस्थितियाँ थीं। संत्त 
'हिन्दू-मुसंलमान के फूट को मिटाना चाहते थे। उन्होंने किसी 


य्दह ' -* * - - हमारे संत 


नामधारी धर्म से अपने को नहीं धाँधा और संक्रीर्ण सांप्रदायिकता 
का. खरडन क्रिया) उनपर हिन्दओं के पौराखिक विचारों का 
प्रभाव अवश्य पड़ा | उनलोगों ते समुण-उपासना के उपचार-- 
साला, आसन तथा कमण्डल ग्रहण किया | पीछे चलकर वेष्णुव 
आचार्यों के मार्ग पर संत के अनुयायी चलने लगे। 

कवीरदास उत्तर भारत में संत-मत के प्रवतक थे। इनका 
लालन-पालन जुलाहा-परिवार में हुआ था । वे रासानंद के शिष्य 
थे, पर कुछ लोग शेख तक्की सुफी को उनका गुरु मानते हैं। उन्होंने 
कबीरपंथ की एक प्रथक शाखा चलायी | वे भक्त थे ओर भक्ति के 
बिना योग तथा ज्ञान को व्यर्थ समझते थे। कबीर की चाणी से उपा- 
स्यदेव के लिए जो संकेत सिलते है, वे केवल आभास के रूप स॑ 

रर रहस्यात्मक है | उनकी रहस्यमयी उत्तियाँ स्थान-स्थान पर 
चड़ी विलक्षण मालूम पड़ती है । एक स्थान पर कबीर ने कहा-- 
“कंटी बाँधे हरि मिलें तो कब्रीया बाँधे हेंगा |”? 
दूसरे स्थान पर--- 
कंकड़ पत्थर जोड़ कर मसजिद लियो बनाय, - 
तापर मुल्ला वाँग दें क्या बहिरा भयो खुदाय | 

इसी तरह उन्होंने एक स्थान पर अपने को 'राम का चहरिया! 
कहा है। उस समय हिन्दू-मुसलमान के सम्मुख संतों की शांतिमयी 
वाणी ने बड़ा काम किया। समाज से ऊँचे वर्ग के हिन्दू उनके 
विरोध में बने रहे; पर निम्न श्र णी का वड़ा भारी कल्याण इन 
संतों मे किया था | 

बंगाल मे चंतन्य महाप्रशु ने उसी परम्पण को आगे बढ़ाया । 
सवत्र भजन तथा कीतंन को हो प्रोत्साहित किया और जीवन 
में उसे चरितार्थ क्रिया । संसार फो छोड़कर थोड़ी ही अवस्था में 
चैतन्य'ने कृष्ण-भक्ति का नारा बुलंद किया था । जाति का-विघार 
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उत्तके सामने कोई महत्त्व का न था। वे दक्षिण भारत, बुन्दावन 
तथा पुरी आदि स्थानों में घूमते ओर सत्र कीत्त न करते रह । 

: पंजाब में नानक का नास भी उसी तरह लिया जाता है। खन्नी 
परिवार में पंदा होकर उन्होंने सांसारिक सहिष्णुता का ज्ञान 
सबको बतलाया | हिन्द तथा इस्लाम धर्मों की अच्छी बातों 
लेकर नानक ने एक नया सम्प्रदाय चलाया जिसे सिकख सत कहते 
हैं। उनका ध्येय था कि दोनों धर्मों का विरोध मिटा दिया जाय। 
इस विचार से उन्‍होंने एक ईश्वर की सत्ता का पाठ अपने अत्ु- 
यायियों को सुनाया | यद्यपि नानक मुसलमानों के विरोधी न रहे, 
परन्तु उनके शिष्यों की कहानी लम्बी ओर भिन्न है। सिक्ख सत्त स 
समयानुकूल परिवत्त न होते गये | नानक-रचित ग्र'थ (म्रथ साहब) 
भे सभी बातें मौलिक रूप में ही हैं; पर राजनीतिक कारणों से 
सिक्‍्खों के व्यवहार कुछ भिन्न हो गये | नानक साहव ने हठथर्म: 
तथा घर्म-सुख के मध्यस सार्ग का अवल्म्बन किया था ओर अपने 
अनुयायियों को पाखण्ड, स्वाथान्धता तथा असत्य-साषण से दर 

रहने की शिक्षा दी थी। सिक्ख-धर्म के सार्मिक बिचारों के 
कारण अनेक मुसलमान इस धर्म में दीक्षित हो गये | यद्यपि उनमें 
ज्ञाति-पाँति का सेद नहीं आ सका, पर उससे कर्मंकाण्ड की 
प्रधानता थी । सिच्खों से गुरु-पंथ साहव की पूजा मूति की तरह 
की जाती हैं । 
गुजरात ग्रांत के दादूदयाल भरी संतों में गिने जाते है। ये 
मोची या घुनिया वतलाये जाते हैं । यद्यपि इन्होंने एक अलग पंथ 
चलाया पर सिद्धान्त कबीर से ही ग्रहण किये | इनकी मृत्य जयपुर 
प्रांत के अन्तगंत हुई । वही प्रदेश दादू-पंथ का केन्द्र है। 
मलूकदास के नाम से, प्रसिद्ध दोहा अजगर करे न चाकरी पंछी 
करे न काम! सभी ले सुना होगा । ये इलाहाबाद के. निवासी थे। 
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इनकी वाणी बेराग्य तथा प्रेम आदि को व्यक्ष्त करती है। सुन्दर- 
दास दाद के शिषप्य-परम्परा मे थे । 
बिट्ुल-्मन्दिर मे कीत्तन करते-करते उन्होंने शरीर छोड़ा। 
उस धारा मे दसरे संत श्रीक्षानेश्वर थे। उन्होंने समस्त तीथ्थों में 
भ्रमण किया था | महाराप्ठ म॑ ज्ञान तथा भक्ति की धारा बहाने का 
श्रेय ज्ञानेश्बर को है | आज भी उनकी समाधि पर मेला लगता हैं। 
तीसरे संत एकनाथजी हैं | यद्यपि वालपन में ही उदास होकर 
उन्होंने गृह त्याग दिया था ; पर गुरु के कहने पर गृहस्थ बने । 
रात-दिन भजन से ही समय बीतता रहा। उनके लिए ब्राक्षण 
तथा अछूत सब वरावर थे। सबके यहाँ भोजन कर लेते ओर 
“४गाम-कृष्ण-हरि”? का नाम-मंत्र दिया करते थे । इस तरह महाराष्ट्र 
से संत-बाणी फेतचने लगी। संत तुकाराम भी विटठल के परम 
भक्त थे। युवावस्था से वे संसार से उदासीन रहे ; पर उन्होंने 
गहस्थी के कामों से मुख नहीं मोड़ा। उन्होंने भी भगवान के 
कीत न से अपना समय विताया था । 
शिवाजी के गुरु श्रीसमर्थ रामदास का नाम महाराष्ट्र में बहुत 
प्रसिद्ध हैं। इनका परिवार भगवान की अचना में रहा करता 
था। बालक रासदास विबाह के वाद ही धर छोड़कर तपस्या 
करने लगे । उन्होंने पंचबटी म॑ तपस्या की ओर बारह बर्षो के बाद 
सभी तीर्था क्री यात्रा की। बाद मे उन्होंने रासमदासी मठ की 
स्थापना की | रासदास के दर्शन करने पर शिवाजी ने सब कुछ 
उन्हें अपंण कर दिया और गुरुदेव के पीछे भक्तिप्वक धृमना 
आरम्भ किया। ऐसा कहा जांता है कि समर्थ रामदास के कहने 
पर शिवाजी राजक्राज करने लगे थे। रामदास तथा उनके शिष्य 
“जय-जय श्री रघुवीर समथ” पुकारा करते थे। उनका यही नारा 
सारे महाराष्ट्र मे गन गया था | रामदास के साथियों में धर्सप्र मी 
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तथों भगवत्परायण लोग थे | उनका अख्भध तत संगठन था | आज भी 
सजनगढ़ में उनकी समाधि पर लोग प्रति वर्ष इकट्ठे होते हैं । 
संत-परम्पंरा की वात्तों बड़ी पुरानी हैं। कबीर साहब दब से भी 
पहले आठवीं-नवीं सदी से भारत से अलेक सिद्ध हुए है। संत 
सहापुरुष नाम, वर्ग या जाति से परे साने जाते रहे। उन्हीं लोगों में 
से गोरखनाथ नामक महात्मा हो गये हैं, जिनके शिष्य नाथपंथी 
कहलाय । महाराष्ट्र-संत्तो के मुकुट ज्ञानेश्वर सहाराज इसी नाथ- 
सम्प्रदाय की परम्परा में हैं। वौद्ध-काल में योग की साधना तंत्र के 
नाम पर वहुत विकृत हो गयी थी। शाझ्लीय हठयोग को चलाने 
का श्रेय गोरखनाथ को ही है। इस पंथ के अनेक अनुगामी सिद्ध 
कहलाये। यह्‌ केहा जाता है कि हिन्दी के आरम्भिक काल से 
सिंद्धों ने काफी काम किया। एक तरह से हिन्दी की उत्पत्ति 
उतलकी रचनाओं से ही हुईं । आगे चलकर संतों ले अपने 
उपदेश से हिन्दी का प्रयोग किया । 
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पूर्व-मध्यकाल से भारतीय समाज चार वर्गों स॑ विभक्त था।. 
ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा बेश्य विभिन्‍न कारणों से उपजातियों मे वँट 
गये थे । ब्राह्मण गोत्र, शोखा तथा भोजन की विशिन्नता के कारण 
विभक्त होते चले जा रहे थे । समाज के अगुआ तो थे वे, पर तंत्र- 
संत्र ओर अन्धविश्वासों से फँस गये थे। प्राचीन ज्ाह्मण-शक्ति का 
लोप हो गया था। स्थानीय नरेशों का आपस में मेल न था, इसलिए 
विदेशी आक्रमण का संगठित विरोध न हो पाया। सुसलमान- 
विजेताओं ने उनको परास्त कर उनके प्रभाव तथा यश को मिटा 
दिया । वैश्य पुराने समय से ही व्यापार में लगे रहे । लेकिन उनसे 
विभिन्न कारीगरी अथवा व्यवसाय के नाम पर अनेक उपजातियाँ 
उत्पन्न हो गयीं। जातियों में कट्टरपत घुस गया और एक दूसरे 
ने आपस मे खान-पान तथा वेवाहिक सम्बन्ध त्याग दिया।) 
तत्कालीन समाज से शूद्र तथा अंत्यजों के लिए कोई स्थान न था। 
पहले बोद्ध-संघों में जो लोग थे, उनमे विलासिता तथा अनाचार 
पैदा हो गया। अतण्व शूद्रों को सर्वन्न निम्न श्रेणी में रहना 
पड़ा । सग्मुण अ्ह्म की उपासना रामाचुज ने चलायी; पर वहाँ भी 
भगवान के सामने शूद्रों के लिए कोई स्थान न मिला | अतएव 
ऊच-नीच का भेद जोरों पर था। इस बुरी दशा सें रासानन्द ने 
जाति-पाँति के भेद-भाव को सिटाकर सबसे अ्रात्‌-भावना पेंदा करने 
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का स्वर ऊँचा किया। उनके रास सबके लिए आदश्श थे। अछूनों 
मे हिन्दू-धर्म के प्रति श्रद्धा तथा भक्ति पेदा की। रामानन्द की 
पशिष्य-परम्परा में चमार, दरजी, जुलाह्य आदि सभी ले लिये गये 
थे | इस प्रकार समाज धोीरे-बीरे स्थिर होने लगा। है 
इस तरह हिंदू-समाज असंगठित था। उधर मुसलमान शासकों 

मं विल्ञासब्रियता बढ़ें गयी थी । समाज में धामिक शिथित्ता के कारण 
अंधविश्वास ने घर कर लिया था। धनी हिन्दू भी गौरवहीन होकर 
/विलासप्रिय होते जाते थे | कट्टर पंडित इन्हें म्लेच्छ कहकर पुकारते, 
जिस कारण वे लोग भी मुसलमानों द्वारा नीची निगाह से देखे जाते 
रहे । तिरस्कार-स्वरूप हिन्दुओं पर जजिया कर लगाया गया। 
उनका जान-साल अनिश्चित अवस्था में हो गया था तथा न्याय की 
-कोई आशा न रही। यह कहा जाचुका है कि संत-मत के कारण कुछ 
“सामाजिक संघर्ष ढीला पड़ गया और परस्पर भ्राव-भावना से वाता- 
'ब्रण शांत होता गया | हिन्दुओं के रहन-सहन में भी अन्तर आ 
न्‍्गया । स्त्रियों के लिए परदा का रिवाज चल पड़ा। इससे भी ज्यादा 
सत्ती-अथा और जौहर की बात सुनने में आती है। पुराने समय 
में स्रियाँ पति के मरने पर सती हो जाती थीं | यद्यपि सध्यकाल 
सें सी इसका प्रचार था ; पर जीहर की प्रधानता थी। युद्ध में 
सिपाहियों के मर जाने अथवा शत्रुओं द्वारा किले पर चढ़ाई 
हो जाने पर हिन्दू-ख्रियाँ अपने सतीत्व की रक्षा करने के लिए 
आग में कूद जातीं और जलकर भस्म हो जाती थीं । यह हिन्दू- 
संस्कृति की विशेषता है। संसार में इस तुलना की कोई घटना 
ज मिलेगी। दूसरी प्रथा बाल-विवाह की थी। बालिकाओं की प्रतिष्ठा 
की रक्षा के निमित्त आठ वर्ष की अवस्था से विवाह कर दिया 
जाने लगा। महाराष्ट्र में समाज तथा धर्म पर निगरानी रक्‍्खी 
ज्ताने खंगी, जिससे बाल-विवाह तथा दहेज की. प्रथा वहाँ पचप 
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न सकी। ब्राह्मणों को छोड़कर अन्य जातियों में विधवा-विवाह" 
की प्रथा अअचलित हो गयी थी | 
मुसलमानों के सम्पक से उत्तरी भारत से अन्तर्जातीय विवाह: 
आरम्भ हो गया | अनेक राजपूत-राजाओं ने अपनी लड़कियों की 
शादी मुसलमानों से की थी | इसके जो कुछ भी राजनीतिक कारण 
हों, पर इस तरह की घटनाएं होती रहीं । संतों की कहानी में यह 
बात कही जा चुकी है कि दोनों जातियों में समन्वय लाने के लिए 
कषीर ने बहुत प्रयस्त किये। उसी साग का अनेक लोगों ने अनुसरण 
किया और पंथ चलाये। इसी तरह सारे देश से भक्ति की धारा बह 
चली। उत्तर से दक्षिण भारत तक संतों की वाज़ी गूँल गयी। 
हिन्दू-मुसलमानों में पारस्परिक सद्सावना तो जरूर पैदा हुई, पर 
जितना लोग चाहते थे, बेसा व्यवहार मे न आ सका | उस सभ्य 
का समाज कट्टरपंथी था। उत्तर की अपेक्षा दक्षिण से अधिक लोग- 
कट्टर जाति-बन्धन तथा कठोर सीमा मे बेँधे थे। हिन्दुओं के सम्पर्क. 
से मुसलमानों मे भी परिवर्तन आये | सामाजिक हिन्दू-उत्सवों पर 
मुसलमान सम्मिलित होते थे। मध्यकाल में अलावल नामक 
मुसलमान वेष्ण्व-घधम-संबंधी पद्म लिखता रहा | रहीस खानखाना 
तथा रसखान की ऋृष्ण-सक्ति को सभी जानते हैं । अब्दुल्ला खाँ 
बसंत तथा होली के अवसर पर खुशी मनाया करता था ओर 
हिन्दुओं के साथ त्योहार म॑ सम्मिलित होता था | पिछले समय में. 
बंगाल के नवाव सिराजुद्दीला तथा मीरजाफर के होली मनाने की. 
कथा बहुत प्रसिद्ध है। उसमें परिवार के सभी व्यक्ति सम्मिलित 
होते थ। कितने मुसलमान हिन्दू-रीति से जीवन व्यतीत करते थे 
हिंदू लोग भी मुहरंस के अवसर पर जुलूस में जाया करते थे | इसी 
तरह दोनों जातियों मे सहिष्णुता की भावना कास करती रही। 
मुसलमानकालीन समाज से दो प्रकार को श्र शणियाँ हो गयी: 
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थीं। ऊन्च श्रेणी -के घनीमानी व्यक्ति सुखमय तथा गरीब निम्न 
-अणी के लोग कष्टसय जीवन विताया करते थे। मध्यवर्ग का नाम 
-न था । किसान भी निम्न श्र णी में गिने जाते और उनसे कठोरता- 
'पुरवंक गान चसूल किया जाता था। उत्तरी भारत में तो हिन्दू- 
“सस्कृति की रक्षा सम्भव न रही ; पर दक्षिण में विजयनगर के 
राजा तथा छतन्नरपति शिवाजी ने उसकी रक्षा की 
सध्यकाल सें जनता की आर्थिक अवस्था का ठीक-ठीक 
अनुमान नहीं किया जा सकता; पर यात्रियों के वर्णन, पुस्तकों के 
विवरण तथा कला-सम्बन्धी उदाहरणों से उसका परिचय सिलता 
है| समाज में निम्न वर्ग के लिए त्तो भोजन-बख्र की कठिनाई थी; 
'पर राजा तथा अधिकारीगण विज्ञासपूर्ण जीबन व्यतीत करते थे । 
"भोजन में सुन्दर-से-सुन्दर पदार्थ प्रयोग में लाते और रेशमी तथा 
'कामदार वख्॒ पहना करते थे | मुसलमानों के सम्पर्क से हिंदू लोग 
भी लम्बा कामदार कोट, पायजासा तथा कीमती पगड़ी वाँधने 
'लगे। रहने के लिए विशाल मह्न वैभव से युक्त तथा सारी सुख 
'की साम्रग्रियों से भरे थे। विजेताओं की लुट की चर्चा सुनकर 
सालूम होता है कि देश घन-धान्य से पूर्ण था । अन्न अत्यन्त सस्ता 
था। युद्ध या अकाल के समय भाव बढ़ जाता, पर अधिकत्तर 
जीवन बड़ा सस्ता था। तुकं-सुल्तानों के समय में दो आने मन 
गेहूँ, पाँच पैसे में एक सन दाल, डेढ़ रुपये सन चीनी तथा घी 
'विका करते थे | इब्नवतूता ने लिखा है. कि ऐसा सस्ता देश कहीं 
हीं था। एक छोटा परिवार आठ रुपये में वर्ष भर भोजन कर 
सकता था। मझुगल-काल के अन्त तक सस्ती रहने पर भी निन्‍न 
अं णी के लोगों को सुख नहीं था | उनकी कमाई बहुत कम थी । 
_ जहाँ तक व्यापार का प्रश्न था, भारतीय साल विदेशों में वेचे 
जाते थे। लाहौर से काबुल होते उत्तर-पश्चिम की ओर व्यापारी 
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जाया करते थे। पश्चिमी समुद्र के किनारे अनेक बन्द्रगाह माल 
भेजा तथा लिया करते। देश में सड़कें तथा नदियों से मात्न का 
आना-जाना हुआ करता था। सोलहयबीं सदी से योरप के व्यापारी 
आ गये और धीरे-धीरे उन्होंने सारा व्यापार अपने हाथों में कर 
लिया। अकाल कभी-कभी पड़ ही जाता था। पानी न बरसने . 
से लगी खेती नष्ट हो जाती तथा लगान से भी छूट नहीं मिलती 
थी। १४५६ से ऐसा अकाल पड़ा था कि सनुष्य मनुष्य के . 
भूखे हो गये । सारा देश वीरान हो गया और खेती करने के लिए 
क्रिसान तक न बचे। शासक इस प्रकार की आकस्मिक आपत्तियों 
को मिटाने के लिए धन व्यय करते ; पर बाद में ऐसी घटनाएँ . 
कम हो गयीं। | 

आजकल की त्तरह अन्न तथा रूई सध्यकाल में भी पेदा होती 
थी। चीनी तथा रंग बनाने का काम भी होता था। कपड़ा बनाने 
का कारवार बड़े पेसाने पर था। ग्रुजरात, खानदेश, उत्तरम्रदेश 
( जोनपुर, काशी ) तथा विहार (पटना) में वर्षों के कारखाने थे । 
चंगाल से रेशमी कपड़े तेयार किये जाते और काश्मीर से शात्र 
तथा कालीन चनते थे | राजा की ओर से कारीगरों को प्रोत्साहन 
दिया जाता था। मध्यक्रालोन भारतीय व्यवसाय अपनी विशेषता 
के लिए विख्यात था । अठारहवीं सदी से यह अचस्था गिरने 
लगी। अशांतिमय शासन तथा कारीगरी के हास के कारण देश 
धीरे-धीरे अवनति की ओर गिरता गया | 

व्यापार के सिलसिले में सिक्कों के विषय मे जान लेना जरूरी 
हो जाता है | भारत पर विजय प्राप्त करमे के बाद मुसलमानों को 
हिन्द-सिक्कों का अनुकरण करना पड़ा था। मुसलमान होते 
हुए भी मुहस्मद गोरी ने हिन्दू-देवताओं को सिक्कों पर स्थान 
दिया था। बाद मे सिक्‍कों पर से सब प्रकार की आक्ृत्ति हटा 
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दी गयी। मुसलमान मूत्तिपूजक न थे ; इसलिए शासकों ने मृत्तियाँ 
के स्थान पर लेख खुदवाये । सवप्रथम अमीर का नाम रक्खा 
गया ; परन्तु अल्तमश ने भारतीय चिह्ों को हटाकर कलमा 
अंकित कराया था। सलतानों ने नयों शेल्री तथा नयी तोल 

( १७० थयेन ) सहण की। उस समय के वाद दोनों ओर 
लेख खोदे गये | सिक्कों पर टकसाल-तगर का नाम अंकित क्रिया 

गया था। इस्लासम-सत के प्रभाव के कारण ही कलमा स्थायी 
चीज बन गया। आरम्भ में मुसलमान चाँदी को टंक कहते थे। 

ताम्वे के पेसे दाम या जितल कहे गये | मुगल-शासन-काल में देश 
की आर्थिक दशा सुधरी । हुसायू_ तक चाँदी के सिक्के को दिरहम 
कहा जाता था ; पर शेरशाह ने शुद्ध चोंदी के सिक्के चलाये, जिसे 

रुपया का नाम दिया गया। सोने के सिक्के मुहर कहलाये । मुगल- 
काल में मुहर तथा रुपया ज्यॉ-के-त्यों बने रहे । पर कम्पनी के 
राज्य में सोने के सिक्के अशर्फी के नाम से विख्यात हुए। इन 
बड़े सिक्कों के अतिरिक्त व्यापार की सुविधा के लिए छोटे मूल्य 
के भी सिक्के तयार किये जाते थे। उनमे अठन्नी, चचन्नी, दअन्नी 
तथा इकन्नी को तरह छोटी टंकी बनती रही । कहने का तात्पय यह 
है कि शेरशाह के समय में सिक्कों में बहुत परिवर्तन हुआ । धातु 
तथा तोल भी निश्चित हो गयी। उसी को मुगल-सम्रादों ने 

साना और कुछ नय ढंग का मुहर तेयार करायीं। कम्पनी ने 

चाँदी के सिक्‍के की त्तोल ( १८० ग्रेन ) तथा नाम ( रुपया ) 

अपनाया जो आज सी प्रचलित है। 

मुसलसानों से पहले भारतवर्ष की ललितकला चरम सीमा को 

पहुंच गयी थी। सुन्दर विशाल मंदिरों की शिल्पकला देखतेवनती 
थी । मूर्तियाँ बनाने का ढंग भी अत्यन्त सुन्दर था। यों तो सर्वत्र 
देवताओं. की. प्रतिमाएँ- बनती रहीं , पर बारहवीं सदी के आस- . 
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पास पाल-शेली की मूर्त्तियों के तेयार होने का विवश्ण मिलता है । 
. भारत मे प्रवेश करते ही ककशता तथा धर्मान्धता के कारण 
 मुसलमान-विजेताओं ने बहुत-से मंदिरों तथा मूर्तियों को ध्वंस' 
कर दिया। शांत वातावरण हो जाने पर उन लोगों ने अपनी: 
निजी शेली से कार्य आरम्भ किया, जो प्रचलित भारतीय शेली 
से सिन्‍न थी। परन्तु एक दूसरे की कला से प्रभावित होकर एकः 
मिश्रित शेली काम में लायी गयी | वास्तुकला मे दोनों शेत्रियों का 
- सम्मिश्रण बड़ा ही रोचक है। भारतीय शिल्पी निमोण-काय से: 
लगाये गये । उस कला को इस्लामी शेल्री कहा जाता है। यह 
तो सही है कि भारतीय प्रभाव से वे बच न सके; पर उसमे अरब,. 
ईरानी तथा तुक लोगों ने विभिन्न स्थानों से कला के विचार 
लेकर कार्य किया था; अतएवं इस्लामी शली कोई स्वतंत्र शली 
नहीं कही जा सकती | मुगल-काल कला का स्वशयुग था। उसमे 
मुसलमान तथा हिन्दू-रोलियों का मिश्रण ही दिखलाई पड़ता है ।* 

भारतीय इतिहास में औरंगजेब के सिवा प्रायः सभी मुगल- 
सम्राट बड़े सारी निमाता कहे जादे हैं। पहले के कुतुब्रमीनार,. 
अटाला मस्जिद, तथा कई मकबरे पहले की मिश्रित कला के द्रोतक 
तो हैं ही, लेकिन मुगल-काल की जुमा मस्जिद, ताजमहल, दीवाने- 
आस ओर दीवाने-खास, आगरा तथा दिल्‍ली के किले, हुमायूँ 
का सकवरा आदि इमारतें संसार में अद्वितीय हैं। मुसलसानः 
मृत्तिपूजक नहीं थे, इसलिए सध्यकाल में प्रतिमाएँ न चर्नी। उस 
कला को मस्जिदों तथा महलों की दीवारों की कारीगरी तथा 
सूच्म लेखन-कला से व्यक्त किया गया । 

चित्रकला से भी यह यूग किसी से पीछे न रहा | मध्ययग के 
आरम्भ से तालपतन्रों पर लिखित जॉंननयर्थों - के उदाहरख 
चित्रित करने की परिपाटी चल निकली। जेन-कल्पसूत्र तथा 
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चसंत-विज्ञास नामक पुस्तकों के चित्रित उदाहरण ह्र्ण पाये गये 
हैं। परन्तु सोलहवीं सदी से कागज़ों पर चित्र तेयार किये जाने 
लगे, जिनपर सनहली स्याही का प्रयोग मिलता है। ऐसे चित्र 
राजस्थानी शेली के नाम से विख्यात हुए। विषय की चचा के 
कारण राजस्थानी चित्रों में रागमुला दिखलाई गयी है। 
चुदेलखण्डी चित्रशेल्ी वाद में विकसित हुई। उसमें कविताओं 
को चित्रित करना, तायिका-भेद तथा रागमसाला बनाना था। इस 
देशी चित्रकला के साथ मुगलों के संरक्षण मे एक नयी शेली 
का आरम्भ हुआ, जिसे मुगल-कलम ( शेल्री ) कहते हैं। इसमें 
'चित्रकार सांसारिक वातों के प्रदर्शन में बड़े ही दत्त थे। इस समय 
कागज पर सुनहली स्याही का प्रयोग किया गया। इस तरह 
सध्ययुग में स्थापत्य या चित्रकला की अच्छी उन्नति हुई । 
मध्ययुग संगीत के लिए प्रसिद्ध युग था। उसी काल में 
भारतीय संगीत को जन्म हुआ। अमीर खुसरो को इस नवीन 
परम्परा के सजन का श्रय दिया जाता है। इसने कई नये रागों 
को कल्पना की थी। जोनपुर के हुसेन शाह शर्की स्वयं बहुत बड़े 
गायक थे। उन्होंने कई रागों की कल्पना कर दूसरी परिपाटी के 
ख्याल चलाये। खिलजी दरबार के गोपाल गायक तथा बैजू वावरा 
( सीलहवीं सदी ) का नाम संगीत के आचार्यों मे लिया जाता है। 
ज्वालियर के राजा ने धर पद का परिष्कार कर प्रचार किया। 
दरबार संगीतज्ञों के लिए उस समय से आज तक प्रसिद्ध है। 
ततानसेन भी रीबाँ-दरबार से अकव॒र के पास उपहारस्वरूप भेजे 
गये थे। इनके अतिरिक्त भगवान के सध्ययुगीन भक्तों ने काव्य 
से संगीत का पुट देकर इस कला को प्रोत्साहित किया था । 
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प्राचीन साहित्य के अध्याय में यह कहा जा चुका है कि गुप्त- 
युग के बाद काव्य संस्क्रत में ही लिखे गये, जो राजभाषा भी 
चोषित कर दी गयी थी । पूव-मध्यकाल से मध्ययुग के अंत तक 
कट्टर हिन्दू इसी देववाणी संस्क्रत का प्रयोग करते रहे । वेष्णव- 
आंदोलन के प्रवर्तक तथा सगुण-उपासना के समर्थक आचार्यों ने 
संस्कृत को ही अपनाया। शंकर और रामानुज ने संस्क्रत के 
साध्यम द्वारा ही ज्ञान तथा भक्ति का प्रचार किया था । रामानुज के 
वाद भी साधवाचार्य कुल्लूक तथा रघुनन्दन ने श्रु,ति, स्मृति पर 
संस्कृत में टीकाएँ अथवा निरवंध लिखकर बेदिक धस का प्रचार 
किया सगुण भगवान के उपासक संस्कृत में आचार्यों का भाषण 
या विवेचन पढ़ते तथा सुनते रहे, परन्तु इससे साधारण जनता 
तक उनकी बातें पहुँच न सकी । 

बुद्ध और महावीर ने पहले ही यह समम लिया था कि यदि 
अपने उपदेशों को जनता के निकट अधिक्राधिक पहुँचाना है, तो 
उनकी भाषा अपनानी ही होगी । इसीलिए उन्होंने संस्क्रत छोड़, 
तत्कालीन जन-भाषा पाली की शरण ली। व्याकरण के कठिन 
नियमों में वैध जाने ओर रूढ़िगत हो जाने के कारण संस्कृत जन- 
भाष! से हटकर थोड़े से मान्य व्यक्तियों की भाषा हो गयी और 
उसका स्थान धीरे-धीरे अन्य भापाओं ने पहण कर लिया । पाली, 
आकृत और अपभ्र श भापाएँ इसी तरह विकसित हुई । 
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धार्मिक कचेत्र मे जो साधु-संत निग्ु ण॒ न्रह्म को उपासना के 
पत्षपाती होकर आये, उन्होंने जनसाधारण की भाषा को ही ग्रहण 
किया । उस समय भिन्न-भिन्न प्रांतों से अलग-अलग सत्ता ले 
नाम-कीत्त न आरस्भ कर दिया | चेंदन्य ने वँगला में, नामदेव ने 
मराठी भें, नानक ने पंजाबी म॑ तथा कबीर ने हिन्दी मे भगवान के 
गुण गाये। इस तरह हिन्दी-भाषा की उत्पत्ति प्रधानतः संतों के 
वाणी द्वारा हुईं । कुछ विद्वानों का विचार है कि योगधारा के अ्रवर्तक 
चौोंरासी सिद्धों ने हिन्दी आरम्भ की | जो भी हो,संतों ने निगु ण जह्म- 
गुणगान के निमित्त जिस भाषा का प्रयोग किया था, वह हिन्दी ही थी। 


विक्रम की आठवीं, नवीं या दसवीं सदी मे अपभ्रश की जो 
पुस्तकें लिखी गयी थीं, उनसे हिन्दी के प्राथमिक स्वरूप की झलक 
दिखलाई १ड्ती हैं। कुछ पहले के लोग अपश्र श बोलते थे; अतएव 
दूसरी वबोलचाल की भाषा हिन्दी ही थी, जिसे उत्तर भारत के संर्ता 
ने अपनाया। वारहवीं सदी के वाद जब तुकी सलतान सारत से 
जम गये तो उन्होंने फारसी का प्रचलन आरम्स किया। 
भी उसे सीखने लगे। हिन्दू-मुसलमानों के परस्पर प्रेम-भाव 
से मुसलमान भी इस ओर ऊुके ओर हिन्दी पढ़ने लगे। कुछ 

कविताएं भी लिखीं | सबसे पहले खुसरों ने कलम उठायी थी। वह 

फारसी, हिन्दी तथा मिश्रित भाषा में कविताएँ भी लिखता रहा। 
भाषा-विकास की हृष्ठि से खुसरों की पहेलियाँ अधिक महत्त्दपुरा 
है | मुसलमान-शासकों को प्रजा की भाषा हिन्दी से परिचित 
कराने के लिए खालीकवारी नामक पद्मात्मक कोष की रचना की,. 
जिसमे फारसी-शब्दरों के हिन्दी अर्थ चतलाये गये हैं । 

जंसा कि ऊपर कहा गया हैँ कि वज्जयान के प्रचारक सिद्धों ने 
भी कुछ कविताएं लिखी थीं, जिसे महापंडित राहुल सांक्ृत्यायन' 
हिंदी का पूर्व रूपमानते हैं | यदि हिंदी के प्रयोग की वात देखी जायः 
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सो प्रकट होता है कि योग ( हठयोग )-सम्प्रदाय के आदि गुरु 
मत्स्येन्द्रनाथ के शिष्य गोरखनाथ ने हिन्दी के द्वारा ही योगमार्गे 
का प्रसार किया था | गोरखनाथ अपने ढंग के एक ही कवि हुए। 
उनके साथ. हिन्दी की विशेष धारा का जंन्म हुओं, जो हिन्दी 
"साहित्य से सदियों तक चलता रहा । हिन्दी-भाषा का पूर्ण बिकास 
हुआ मध्ययग में; जब भक्तिकालीन आचाय तथा संतों ने साहित्यिक 
भांडार भरा । जेसा कि ऊपर कहा जा चुका है, हिन्दू तथा मुसल- 
'सानों मे समन्वय पेदा करना उस समय अत्यन्त आवश्यक था। 
रामानंद के निग्ु ण॒ ब्रह्म की उपासना ने यह्‌ काम बहुत हद तक 
'पूरा किया | उनके तथा अन्य संतों के आंदोलन का प्रभाव हिन्दो- 
साहित्य पर अच्छी तरह पड़ा । इस निगुण उपासना के प्रधान 
संत कबीर थे, जिनकी प्र रणा से हिन्दी में ज्ञानाश्रयी भक्त-कवियों 
की एक शाखा चल पड़ी । 
कवीरंदास का जन्स पंद्रहवीं शताब्दी के आरम्भ से हुआ था। 
कहा जाता है कि जन्म से ये त्राह्यण थे; पर इनका पालन-पोषण 
'जुलाहा परिवार में हुआ था। वाल्यकाल मगहर में वीता, पर पीछे 
काशी में रहने लगे थ | रासानंद को इन्होंने अपना: गुरु बनाया। 
उनकी यक्तियाँ रहस्यपूण हैं | इनके बाद दादूदयाल और मलूकदास 
उस परम्परा को निबाहा। इन सन्‍्त-कवियों में विद्वान सुन्दरदास 
ऊुए हैं । इनकी भाषा शुद्ध काव्यमय है| पर कबीर की भाँति चे 
अतिभा-संपन्न नहीं थे । इसलिए उनका प्रभाव विशेष न पड़ सका । 
इन सनन्‍्त-कवियों के सम्प्रदाय से जो भक्ति का रूप विकसित 
हुआ उससे लोकरंजन न हो सका । निग्मुण॒ ब्रह्म निराकार तथा 
ज्ञानमय होने के कारण स्वंसाधारण के लिए आकपेण का विपय 
न बना। इन्हीं सन्‍्त-कवियों के समय स॑ हिन्दी मे सूफी-कबियों की 
एक परंपरा चली, जिसमे अधिकतर मुसलमान सन्‍्त-कदि हुए। 
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सफी उस त्रह्म के उपासक थे,जो निगु ण॒ तो हैं; पर अनंत प्र म का 
भांडार हैं। प्र मपँथी सुफी-कवियों की भाषा मेंजी थी, कद्वीर की 
तरह अटपटी नहीं थी ।इन कवियों म॑ जायसी सबसे प्रसिद्ध है, 
जिनकी रचना पद्मावत हिन्दी-साहित्य का एक रत्न है। पद्सावत 
सें कवि जायसी ने चित्तोड़ के राजा रत्लसेन तथा लंका की राज- 
कन्या पद्मावती की कथा कही हे; पर इस वहाने ईश्वरीय प्रम की 
अभिव्यक्ति की हैं। इस्लाम-मत सें खुदा निराकार घना रहा; 
लेकिन इन्होंने एक नये सत का सजन किया था। इन मुसलमान- 
सुफी-कवियों, की देखा-देखी हिन्द-कवियों ने भी उपाख्यान-काज्यों 
की रचना की । इस प्रकार हिन्दी की उत्पत्ति तथा विकास में इन 
ज्ञानाश्रयी सन्‍्तों ओर सफी-कवियों का वहुत चड़ा हाथ रहा । 

इन सन्‍्तों त्था फकीरों ने हिन्द-समाज से शुद्र-जाति को ऊँचा 
उठाया और हिन्दू-सुस्लमानों से प्रेम पंदा किया था | उसी थ॒ग में 
प्राचीन भक्ति-परस्परा का आश्रय लेकर ( रामानुज का भक्तिसार्ग ) 
कृष्ण तथा रामभक्ति का विकास किया गया। बल्लभाचार्य 
कृष्णभक्ति के प्रवर्तंक थे और रासानन्द के उपास्य देव |] वलल्‍लभ के 
पुत्र गोसाई विट्वलनाथ थे, जिन्होंने अप्धछाप की स्थापना की। 
ये लोग हिन्दी-साहित्य स॑ अप्धछाप के कवि कहलाते हैं, जिन्होंने 
कृष्णभक्ति से जनता का सनोरंजन किया था | उन लोगों ने कृष्ण 
के चाल-स्वरूप पर विशेष जोर दिया था। अप्रक्दाप के कवियों में 
सरदास स्वप्रधान माने जाते हैं। रामोपासना में रामानन्द की 
शिष्य-परमस्परा म॑ तुलसीदास हुए, जिनके ससय से हिन्दी-कऋषिता 
उन्नति की चरम सीमा को पहुँच चुकी थी | गोस्वामीजी के राम 
के दर्शन हमें रामचरितसानस से सिलते हैं । उसकी विनयपत्रिका 
भी उसी प्रकार लोकप्रिय हुदेँ।. 

तुलसीदास के समकालान रृष्णु-भक्त कवियों म॑ निवाकांचाय 
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का अधिक प्रभाव पड़ा। उनलोगों ने राधाकृष्णु की भक्ति 
प्रसारित की, जिसमें राधा शक्ति के रूप से प्रदर्शित की गयी है। 
प्रसिद्ध भक्तकवि विद्यापति ने राधा का स्वरूप निवाक-सम्प्रदाय से 
लिया था। भीराबाई भी हिन्दी की प्रसिद्ध कवयित्री हो गयी है। 
उनके पद बड़े ही सरस ओर सरल ह। कृष्ण के परमभक्त तथा 
अप्रछ्याप के प्रधान कवि सूरदास के विषय सें कहा जा चुका है। 
- सूरसागर उसका प्रधान यथ हैं, जिसमें बालकृष्ण के सम्बन्ध में 
ही पद लिखे गये हढै। इस परम्परा से नन्‍्द॒दास, कृष्णुदास, 
गोचिन्दस्वासी , हित्तहरिवंश आ्रादि का नाम लिया जा सकता है। 
तन्‍्द॒दास सुरदास के समकालीन थे और भागवत की ऋथा- लेकर 
काव्य की रचना की थी। कृष्ण-काव्य का यह अभ्युत्थान-काल था। 
कृष्ण-मक्ति से मुसलमान भी प्रभावित हुए। सरस पदों के रचयिता 
सच्चे प्रंसमरत कवि रसखान का नाम नहीं भुलाया जा सकता। 
कृष्ण-भक्त मुसलमान-कवियों में उनका स्थान बहुत ऊँचा है। 
इसी प्रकार कृष्णु-भक्त मुसलसान-कवियों से रहीस का नाम लिया 
जा सकता है। थे सुन्दर मार्मिक दोदे लिखा करते रहे । इस तरह 
अकबर के शासन-काल में राम-भक्त तथा कृष्ण-भक्त कवियों की 
रचनाओं से साहित्य का भाण्डार तेजी से भर रहा था। 
भक्तिकाल को हिन्दी-साहित्य का स्थर्णयुग कहते हैँ। इसके 
फलस्वरूप भारतीय समाज नयी आशा तथा उल्लास से संचारित 
है| गया आर निराशा को भावना जाती रही। सन्‍्तों मे हिन्द- 
मुसलमान का भेद नहीं था; इसलिए उन्होंने बिना भेद-भाव के 
हिन्दी-साहित्य की चूद्धि की ओर ईश्वर-भक्ति से भारत को 
आप्लाबित कर दिया । 


इसी तरह रीतिकाल के कवियों का हिंदी में पृथक स्थान हं। 
उन लोगों ने आदश मसा+ की छोड़कर ग्रहस्थ-जीवन के सख-सेदिय 
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आदि पर अपनी दृष्टि डाली। स्थायी साहित्य म॑ रीतिकाल के 
'सौंदर्य-डपासक तथा प्रेमी कवियों का स्थान अमर है। 
केशवदाप रीतिकाव्य के आदि आचार्य माने जाते हैं । इनकी 

“रचना 'रामचन्द्रिका? में राम इप्टदेव हैं। रसिकप्रिया नामक संथ 
मे कृष्ण का वर्णन हे। इनके वाद भूपण और सतिरास के नाम 
लिए जाते हैं। भूपण शिवाजी के दरवार-कवि थे और उन्होंने 
-छत्रपति की वीरता का वर्णन किया है। थे शिवाजी के साथ युद्ध 
>ज्षेत्र मे भी जाया करते थे । शिवावावनी तथा शिवराजभूपण इनकी 
'अमुख रचनाएँ हैं । मतिराम तो हिन्दी के सच्चे रससिद्ध कवियों 
से से हैँ। ये हिन्दी के नवरत्नों म॑ गिने जाते हैं | इनकी रचना 
रसराज विशेष प्रसिद्ध है | प्रसिद्धि की हृष्टि से बिहारी रीति- 
“कालीन कबियों में अन्यतम हैं । सौंदर्य तथा प्रेम का सुन्दर चित्र 
“बिहारी ने खींचा है] देव, पद्माऋर तथा घनानन्द उसी सागे 
'के अनुगामी थे। देव के लिखे २६ ग्रंथों का पता चलता है। 
 पदाकर अंतिम प्रसिद्ध कवि हैं | इनकी श्र गार-रस की कविताएँ 
अत्यन्त प्रसिद्ध हुई! | इस काल में संस्क्रत का वहुत अनुकरण 
“किया गया। उससे साहित्य के अग की उन्नति न हो सक्ी। 

पद्माकर के वाद कविता का प्रवाह क्षीण हो गया और गति प्रायः 
“मन्द पड़े गयी । 

.. इस प्रकार हम देखते हैं कि १८वीं सदी तक हिन्दी के विकास 
“में दोनों जातियों के कवियों ने बराबर सहयोग दिया। इसका 

एक कारण यह भी था कि हिन्दी भापी जनता की संख्या अधिक 
“थी ओर हिन्दी का आश्रय लिये बिना प्रजा में कोई बात फैलायी न 
जा सकती थी। ह 
किंतु, यह भी सत्य है किराज्याश्रय में पलनेवाली भाषा फारसी 

से मुह सोड़ा न जा सकता था| हिंदी में फारसी शब्दों का प्रवेश 
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होने जगा । सबसे पहले अमीर खुसरो ने खालीकवारी लिखकर 
फारसी ओर हिन्दी का मिश्रित ढंग चलाया। सतरहवीं सदी में 
फारसी-मिश्रित हिन्दी दिल्‍ली के समीप लोग बोलते थे, जिसे पीछे 
“उद ? कहा गया। इस तरह डद की उत्पत्ति खड़ी वोली के साथ 
मिश्रित फारसी शब्दों से हुई, जो सेनिक पड़ाबों और सल्तानों के 
निवास-स्थानों की भाषा थी । उसकी लिपि फारसी की थी ।वारहंवीं 
से सतरहवीं सदी तक यह व्यावहारिक भाषा ज्यों-की-त्यों रही । 
विद्वानों ने इसे साहित्य-रचना के लिए नहीं अपनाया। केवल 
हिन्दी-साहित्य मे फारसी शब्दों का प्रचार वढ़ रहा था । 


उद “साहित्य का आरम्भ दक्तिण के गोलकुण्डा तथा बीजापुर 
के दरवारों में हुआ । वहाँ के सुल्तान केवल कवियों के आश्रय- 
दाता ही नहीं थे, वल्कि स्वयं कवि भी थे। वहाँ की कविता से 
फारसी, अरबी, तुर्की तथा दक्षिणी मुहावरे मिले हुए थे और 
उन्होंने हिन्दी-उपसाओं को भी कविता से स्थान दिया। गोलकुण्डा 
के बजीर के पुत्र को पढ़ानेवाले शुजाउद्दीन नूरी उदू के पहले कवि 
के नाम से विख्यात हैं । उसी रियासत में इब्न निशाती ने उदू 
म॑ कविताएँ लिखी थीं। गोलकुण्डा म॑ कई छोटे-छोटे शायर 
हुए। बीजापुर का राजदरवार भी साहित्य की उन्नति में उससे 
घटंकर न था| आदिलशाह स्वयं हिंदी म॑ं गाना लिखता था; लेकिन 
उसके दरबार में मीर संजर तथा मलिक भी फारसी के प्रसिद्ध 
कवि रहते थे। अली आदिल सुल्तान के दरवार में (१६७२ ई०) 
मुहस्मद' नसरत .नासक प्रसिद्ध कवि था। इसने 'अलीनासा? नास 
की एक.बड़ी पुस्तक मसनवी राजा की प्रशंसा में दक्षिणी उदू मे 
लिखी । सत्तरहवीं सदी म॑ शुजरात में बल्ली तथा सिराज नामक दो 
कवि, हुए, जो एक ही समय अहमदाबाद में रहा करते थे। उत्त 
दिनों दक्षिण,में औरंगजेब युद्ध कंर रहा था। मुगल:सम्राद्‌ ने उन 

पद 


हमारी संस्कृति की कहानी ह बग्ष 


राज्यों को नष्ट कर दिया, जिससे वहाँ का साहित्यन्क्षेत्र भी नष्ट 
हो गया। गुजरात के इन दोनों कवियों ने साहित्य को वह रूप 
दिया, जो दो सौ वर्षों तक धदल न सका। १७०० के आसपास 
चलीडउल्ला ( वली ) दिल्‍ली गये और वहीं सुफी-धर्म की दीज्ञा ली। 
बली में कट्टरपन नहीं था। इनकी सापा में आडम्बर का नाम नहीं 
है। सिराज ने एक दीवान लिखा था । 

बीजापुर तथा गोलकुण्डा के नष्ट हो जाने पर साहित्य- 
केन्द्र दिल्‍ली चला गया। वहाँ पहुँचकर दक्खिनी भाषा का रूप 
चदल गया। कविताओं के विचार तथा कलेबर भी वदल गये। 
हिन्दी शब्दों, मुहावरों के बदले फारसी-अरबी का प्रयोग आरस्स 
हो गया । इस समय उस्तादों ने उद्‌ -साथा को खूब सँवारा तथा 
फारसी विचार तथा मुहावरों को अच्छी तरह भरा | सूफी साधुओं 
का दौरदौरा था। उद्‌ ने उसी सूफियाने रंग की सकल की ; पर 
चह नकल अश्लील हो गयी । अठारहवीं सदी के प्रसिद्ध डदू -कवि 
८)! थे । उनका पूरा नास मीरमियाँ साहब था ; इसलिए मीरदर्द 
भी कहें जाते थे। अहमदशाह दुर्सनी तथा सराठों की लूट-मार के 
समय भी यह दिल्ली में डटे रहे, जब कि दूसरे कबि लखनऊ चले 
गये। मीरदर्द का स्थान उदू -साहित्य में बहुत प्रधान रहा। उन्होंने 
३ लकी तथा इश्क हकीकी का प्रचार किया । इसलिए लिखा 

कया फक दागो गुल में अगर गुल में वू न हो 
किस कास का वह दिल है कि जिसमें तू न हो ह 

उद्‌ “साहित्य इ शा अन्लाह खाँ की अनेक ऋतियों से भरा 
'पढ़ा है। इनसे उदू का दीवान, डदू त्था फारसी के कसीदे, फारसी 
का छोटा दीवान, शिकारनासा आदि प्रसिद्ध हैं। इनके पिता दिल्ली 
से मुशिंदाबाद चले गये थे ; पर इंशा दिल्ली वापस आ गये ! वहाँ 
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चह अधिक दिन ठहर न सके और लखनऊ चले गये। उद' के 
अन्य प्रसिद्ध शायरों में जोक” का नाम भी आता है। दिल्ली के 
अंतिम दिनों म॑ं जोक गजल तथा कसीदा लिखते रहे | इनकी 
कविता मे भाषा की प्रधानता थी ओर कल्पना-शक्ति गोस थी। 
इनके समकालीन कवियों म॑ केवल एक 'गालिब” थे, जिनसे इनकी 
चुलना की जा सकती है। जोक के अनेक शिष्यों में दाग, जहीर 
तथा अनचर प्रसि 

उद् के कवियों में महाकवि गालिव अ्रयणी थे। १४०६ ई० में 
गालिव नो वर्ष के थे, जब इनके पिता मर गये। इनके पृव॑जों की 

हुत-सी सम्पत्ति नष्ट हो गयी, जिसके कारण भारत-सरकार से 

इन्हें पेन्शन मिलती रही । पहले ये फारसी में कविता करते थे; पर 
बाद में उद की ओर #ुके । उद में इनका स्थान चहुत ऊचा 
है। गालिव के भुख्य शिष्य हाली थे। ये वर्तमान उद्‌-साहित्य के 
अधान कवि माने गये है। 

मुगल-साम्राज्य के नष्ट हो जाने पर साहित्य-क्ेन्द्र लखनऊ में 
आ। गया। बहाँ अनेक कवि नवाब के दरबार में रहकर कविता 
करते रहे । हैदराबाद भी उद्‌ कवियों का केन्द्र था। इन जगहों में 
उदू -साहित्य की श्रीवृद्धि होती रही । 
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अठारहदों सदी में शिवाजी के मरने के वाद, दक्षिण भारत में 
कोई व्यक्ति हिन्दू-संस्क्ृति का पोषक न रह्म । जाति के कहट्टरपन ने 
हिन्दुओं की रक्षा की । उसके वाद के युग में लोगों ने विभिन्न 
प्रकार से सोचना आरम्भ किया ओर विचार की क्रान्ति ने समाज 
तथा धर्म में परिवत्त न ला दिया | उस विचार मे प्राचीनता के भ्रत्ति 
श्रद्धा और नवीनता को भ्रहण करने की सामथ्य थी | चुद्धिविकास 
के कारण अन्धविश्वास तथा तंत्र-मंत्र की वात जाती रही | समाज 
में सुधार की लहर दौड़ने लगी। लोगों मे जाग्रति पैदा हो गयी 
ओर उदासीनता दूर हो गयी। प्रत्येक विषय को वैज्ञानिक ढंग से 
देखा जाने लगा और शास्त्रों को नये रूप से जाँचा गया। नये 
आचार और धर्म ने पुराने समाज से नदीनता पैदा की। यह 
कहानी विचित्र है कि किन कारणों से नये प्रकाश की ओर सब 
देखने लगे। विद्वानों का कहना है कि अँगरेजी की नयी शिक्षा ने 
यहाँ के लोगों में नये विचार पेदा किये। अँगरेजी पढ़ने से योरप की 
बातों से सभी अवगत हो गये और वहाँ की स्वतंत्रता, देश-प्रेम 
तथा कार्य-शेली को जानकर उनसे उन्होंने लाभ उठाया। जिस 
तरह मुसलमानों के सम्पर्क मं आकर संस्क्रति की रक्षा करने के 
लिए हिन्दुओं मे कट्टरपत आ गया था, उसी प्रकार अँगरेजी संसर्ग 
से उसकी रक्त के निमित्त विचार लाने पढ़े । 
भुगलवंश की अवनति के समय उत्तरी भारत की विचित्र 
अवस्था थी। नादिस्शाह तथा अहमदशाह दुर्रंनी के आक्रमणों 
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से हाहकार सचा था। जिनका सम्बन्ध राजदरबार से था, 
वे सुखी थे ; अन्यथा सवंत्र अव्यवस्था फेली हुई थी। अँगरेजी 
राज्य की नींव पहले हो पड़ गयी थी; पर सुशासन 
न होने के कारण प्रजा बहुत दुखी थी। देश का सारा व्यापार 
योरप की कम्पनियों के हाथ में चला जा रहा था ओर 
अपना व्यापार बढ़ाने के पीले भारतीय कारीगरी को 
उत्साहित करने की ओर उनका तनिक भी ध्यान न था। अँगरेजों 
ने शिक्षा के क्रम को बदलकर नये ढंग से अँगरेजी का प्रचार करना 
आरम्भ कर दिया था | इस कारण हिन्दू या मुसलमान, दोनों 
जातियों के कट्टरपंथियों ने उससे परथक्‌ रइना ही उचित समझा | 
लोगों की आर्थिक अवस्था गिरती जा रही थी । अँगरेजी कम्पनी ने 
मध्यमवर्ग के लोगों को नोकरियाँ दीं--वरावर का व्यवह्यर किया. 
इसलिए उसपर सब क्ुकने लगे। अँगरेजी पढ़ने से समाज से 
परिवर्तेन आने लगे। समाज की अनगिनत उपजातियाँ तथा 
ऊ च-तीच के व्यवहार मे ढीज्ञापन आ गया | अतएवं समाज में 
सुधार की आवश्यकता सालूम होने लगी। कहना व्यर्थ हैँ कि 
धार्मिक रूढ़ियों के विरुद्ध विद्द प-भावना को रोकने के लिए ही 
ऐसा करना अच्छा समझा गया। 

.. नये प्रकाश को प्रसारित करने का श्रय वंगाल के नेता 
रासमोहन राय को है। समय के साथ चलने की आवाज उन्होंने 
उठायी थी। एक ईश्वर की पूजा श्रेयस्कर है, यही उनका 
कथन था। उन्‍होंने प्राचीन शास्रों का आधार लेकर यह 
सिद्ध करना चाहा कि उनके विचार हिन्दू-धर्म. तथा शास्त्र के 
अनुकूल थे और हिन्दुओं के जो तत्कालीन ढंग थे, वे सब 
अन्धविश्वास के कारण पेदा हुए थे । राममोहन राय के. आंदोलन 
से बंगाल के हिन्दू-समाज से उथल्-पुथल सच गया। नये तथा 
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पुराने लोगों में बाद-विवाद आरंभ हो गया । उन्होंने अपने सिद्धांत 
की पष्टि के लिए धर्म-पन्‍्थों का चंगला संस्करण निकाला | हिन्दू- 
समाज की चुराइयों और कट्टरपन की घोर निन्‍दा की। शिक्षा के 
अभाव से समाज में अन्य बरी प्रथाओं का समावेश हो गया था। 
परदा-प्रथा के कारण स्तियों म॑ शिक्षा न रही। ब्रह्मसमाज की 
स्थापना कर रामसोहन राय ने सुधार की योजना उपस्थित की । 
ब्रह्मंसमाज ने ईसाई मत के प्रसार में छिपे तोर से वाघा 
उपस्थित की | हिन्दू-ससाज में परदा-प्रथा के हटाने, अन्तर्जातीय 
विवाह करने तथा स्त्रियों को उच्च शिक्षा द्वारा समाज को गिरने 
से चद्मसमाज ने बचा लिया । 

उस समय देश में कई नयी घटनाएँ घटी | अँगरेनी सरकार ने 
किसी प्रकार की खबर छापने की स्वतंत्रता नहीं दी थी । इस कारण 
कोई अखबार छप नहीं सकता था। ईसाई गाँव-गाँव में अँगरेजी 
शिक्षा का प्रचार कर अपेजियत फेलाना चाहते थे। अँगरेजी 
शिक्षा के बहाने ईसाई योरप की सभ्यता लाने का प्रथत्व कर रहे 
थे। परन्तु नये आंदोलन के कारण अँगरेज सरकार को कुछ झुकना 
'पड़ा। बंगाल की शिक्षा-ससिति से पूर्वी विचारधारा और अँसेजियत- 
वालों म॑ं विभेद हो गया। भारतीयों के आँसू पोछने के लिए कलकत्त 
से संस्क्ृत-कालेज खोला गया; पर उससे कुछ काय सिद्ध न हो 
पाया | समाज से यरीबी का चोलवाला था | ईस्ट-इण्डिया-कम्पनी से 
नोंकरी पाने के लिए अँगरेजी की शिक्षा आवश्यक थी; इसलिए 
भारतीयता के हिसायतियों को भी अपने विचार से हटना पड़ा । 
' सरकार भारतवासियों के समाज तथा धघर्म-सम्बन्धी 
मांमलों से उदासीन रहती थी । जो लोग ईसाई हो जाते थे, वे 
पत्रिक सम्पत्ति के अनधिकारी सममे जाते थे ; परन्तु ईसाई- 
मंतावलंम्दी सरकार ने इसमे भी छेड़छाड़ नहीं की | 
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उन्नीसवीं सदी के शुरू में हिन्दुओं स॑ कई गन्‍दे ढंग की 
पूजाए --विधियाँ तथा तांत्रिक रस्स प्रचलित थे। उस काल में 
सुधार-आंदोलन के फलस्वरूप कितने मान्य नियम चदल गये। 
चंतन्य का बंगाल की जनता पर धहुत प्रभाव था। उन्नीसवीं सदी 
के पिछले वर्षों में प्रम तथा मानव-सेवा की परस्परा रामकृष्णु 
परसहंस से आयी। उन्हीं के नाम पर सेवा-संस्थाएं खोली गयीं 
जो रामकृष्णु-मिशन के नाम से विख्यात हैं। वे लोग पूरे धेये 
सेवा के आदर्श तथा श्रेम से ओऔपधालय तथा शिक्षा-सम्बन्धी 
संस्थाएँ चलाते हैं. और सर्वत्र पीड़ित जनता की सेवा में लग जाते 
हैं। अऑगरेजों के सम्पक से समाज में परिवर्त्तन तथा नये 
सुधार होते गये। यों तो श्री रामकृष्ण पुरानी हिन्दू-परस्परा के 
प्रतिनिधि थे ; परन्तु नये भावों को लेकर आगे बढ़े थे। परमहंस 
के प्रधान शिष्य श्री विवेकानन्द ने रामऋष्णु की शिक्षा को इस प्रकार 
उपस्थित किया कि संसार की आँखें इसकी ओर खिच गयीं। 
संसार में रामकृष्ण-मिशन तथा मठ की शाखाएँ सत्र फेल गयीं । 
...भहाराष्ट्र में ज्रह्समाज के ढंग पर पुरानी रूढ़ियों के विरोध से 
प्राथना-समाज! नाम की संस्था चलायी गयी । प्रार्थना-ससाज के 
समर्थक अपने को हिन्द-घर्म का अंग मानते थे । भारतीय संस्कृति 
उनके लिए पश्चिमी सभ्यता से श्रयस्कर थी। महाराष्ट्र-संत्त 
तुकाराम, नामदेव और रामदास की तरह वे देवों के पुजारी थे 
तथा ईश्वर स॑ आस्था रखते थे। वे अन्तर्जातीय विवाह, विधवा- 
विवाह तथा अछूतों की उन्‍नति के समर्थक थे। इसलिए पश्चिमी 
भारत में प्राथना-समाज ने अनेक सामाजिक सुधार जनता के 
सामने उपस्थित किये। महादेव शोषिंद रानाड़े इसके प्रब्ल 
समर्थक त्तथा अगुआ थे । उनका कहना था कि सोमाजिक उन्नति 
में ही देश का कल्याण तथा राजनीतिक बन्‍्धन से सुक्ति है। . 
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उस काल के समाज-सुधारकों सें स्वामी दयानन्द सरस्वती का 
त्ाम चहुत विख्यात है। उन्नीसवीं सदी के उत्तर भाग में उन्होंने 
“आर्य-समाज! की स्थापना की | यह संस्था कट्ट रपत को सिटाकर 
समाज में एकता लाना चाहती थी, जिससे हिन्दू-समाज शक्तिशाली 
हो जाय। पिछले ससाजों से इसमें यह विशेषता थी कि आये- 
समाज से पश्चिमी सम्यता का प्रभाव लेशसात्र भी नहीं था। यह 
शुद्ध चैदिक रीति से समाज का संगठन कर प्राचीन हिन्दू-संस्क्ृति 
का समर्थक था। स्वामी दयासन्‍्द सामाजिक सुधारों के अतिरिक्त 
ईसाई तथा मुसलमानों की शुद्धि के पत्त से थे । आर्यंसमाजी 
हिन्हुओं के करोड़ों देवताओं की पृजा के विरोधी थे। वैदिक 
यज्ञ के साथ एक ईश्वर की आराधना ही परस पूजा थी। 
आय॑-समाज ने नवयुवकों को अपनी ओर खींचा । स्वासीजी के 
कार्यों से ईसाई-मत को गहरा घक्का लगा | पादरियों के प्रचार 
के स्थानों पर आय॑-समाज का प्रचार क्िय  गया। बेदों का 
अध्ययत्त तथा यज्ञ का कार शुरू किया गया। चैदिक समाज का 
लोगों को ज्ञान कराया गया तथा भारतीयता के सहत्त्व को सभी 
ने सुना। स्वामीजी ने ही पहले-पहल राष्ट्र-भापा हिन्दी के लिए 
आवाज उठयी। शुजराती होकर भी उन्होंने हिन्दी मे सत्या्थ 
अकाश नामक ग्रंथ लिखा था ! 

उन्नीसर्बी सदी सें भारतीय समाज को ऊँचा उठाने के लिए 
प्यलशील संस्थाओं सें थियोसोफिकल सोसाइटी का नाम मी लिया 
जा सकता है। स्वर्गीय एनीवेसेंट इसकी संस्थापिका थीं। उत्तका 
कथन था कि सारत का उत्थान उसी दशा से हो सकेगा, जब 
भारतवासी प्राचीन आदश्श-माग पर चलें। उन पुरानी वातों का 
फिर से समाज में समावेश किया जाय, तभी जातीय प्रतिष्ठा तथा 
जम्मान वापस आ सकेगा। इस ध्येय की पूर्ति के लिए काशी में 
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'सेन्ट्ल हिन्द-कालेज की स्थापना की गयी; जो काशी विश्व- 
“विद्यालय के रूप मे आज भी खड़ा हैं| 
हिन्दओं के अतिरिक्त मुसलमान भी अंगरेजा[ से प्रथक रहते 
थे | उनमे अँगरेजी शिक्षा का अभाव रह गया ओर नयी रोशनी 
के पहैँचने की कोई आशा नहीं रहो) सयद अहमद खाँ ने 
आअशिकज्षा की इस बुरादइ को समझा ओर इसे दर करने के लिए 
अलीगढ़ में ऐग्लो ओरियंटल कालेज खाला गया, त आगे 
चलकर अलीगढ़ विश्वविद्यालय के रूप मं परिणुत हो गया । 
शिक्षा के अतिरिक्त साहित्य तथा कला की ओर भी लोगों का 
ध्यान था। विशेषकर गद्य-साहित्य के बारे में दो शब्द कहना 
आवश्यक हो जाता हैं| जहाँ तक हिन्दी-साहित्य की प्रगति का प्रश्न 
है. थोडी अवस्था से सी भारतेंदु हरिश्वन्द्र ने राष्ट्रीय विपया को 
लेकर हिन्दी गद्य-पद्म मं काफी लिखा। भारतंढु को वर्तमान हिन्दी 
का प्रधान प्रवतंक कहा जा सकता है जिसका नया नाम खड़ी बोली 
'पड़ा। उस खड़ी बोली को सँवारने का श्रय श्री महावीरप्रसाद 
द्विवेदी को हैँ । साहित्य की प्रगति में पत्र-पत्रिकाओं से भी काफी 
हायता मिली | लोगों से हिन्दी के लिए अभिरुचि पेंदा हुई ओर 
उसके फलस्वरूप हिन्दी म॑ सन्थ लिखे गये । कविता के साथ-साथ 
पन्‍्यास, कहानी तथा नाटक लिखने की ओर लोगों का ध्यान 
गया। हिंदी-गद्य का विकास वत्त मान था की महत्त्वपूर्ण घटना है। 
यही हाल उर्द' का भी दै। यह कहा जा छुका ६ कि सध्ययुग के 
अंत में दिल्‍ली से उद्‌' के कवि तथा लेखक लखनऊ चले आये थे 
ओर वहीं लखनआ-नवाबों के दरवार म उनका अच्छा जसावं हो 
“गया था। अँगरेजी राज्य कायम जाने पर अँगरेजों को राज्य-प्रवंध 
के लिए जनता से संपक स्थापित करना पड़ा | दोभापिये का कास 
“खतम हो- गया था; इसलिए भाषा, के पुन, के लिए. उद्योग शुरू 
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हुए। .बोलचाल- कीं साषा में उद्‌' को प्रोत्साहन मिला | इस तरह 
उदृ' में भी गय लिखा जाने लगा | सबसे पहले अनुवादित साहित्य 
आया; फिर मौलिक गद्य की वारी आयी | उदू के असिद्ध गद्य- 
लेखकों में मिर्जा रज्जव अली का नाम श्रसिद्ध है, मिन्‍्होंते 
फिसानाएं श्रजायब” नाम का उपन्यास लिखा था | 

सर सेयद अहमद खाँ ने इसकी उन्नति के लिए काफी प्रयत्न 
किया और स्वयं लिखा भी । उदृ' गद्य-लेखकों में आजमगढ़ के 
मौलाना शिवली का नाम भी गये के साथ लिया जा सकता है। 

मौलाना अबुल कलाम आजाद का नाम न केवल उदू के गद्य-- 
लेखकों में ऊँचा है; वल्कि भारत के साहित्यकारों स॑ आपका स्थान 
अन्यतम है। कवियों में सर इकवाल प्रसिद्ध हैं | इस घुग के अन्य 
प्रांतीय भाषाओं के साहित्यकारों मे वँगज्ञा के श्री रवीन्द्रनाथ 
ठाकुर, मराठी में अन्ना साहव किलॉस्कर और गुजराती से 
महात्मा गाँधी के नाम स्मरणीय रहेंगे। 

आधुनिक काल से साहित्य की प्रगति के साथ कला भी आगे 
बढ़ती रही | मुगल-काल के वाद जहाँ-तहाँ चित्र बनते थे | उसका 
प्रधान केन्द्र कहीं एक जगह नहीं था | पटना से लोगों ने चित्रकला: 
की ओर ध्यान देकर कुछ काम किया था, जिसे पटना-कलस के 
नाम से पुकारते हैं | गुजराती भी चित्र बनाने में पीछे न रहे। 
विशेषतया उसमें जैन तथा सध्यकालीन शैत्ली का सम्मिश्रण पाया 
जाता हैं| बंगाल में अवनीन्द्रनाथ टेगोर ने नया स्कूल चलाया,जों 
उन्हीं के नाम से विख्यात है | इस व गला-शैली में प्राचीन विचार- 
धारा में नवीनता का पुट देकर चित्र तैयार किये जा रहे हैं) 

यद्यपि भारतीय समाज में पश्चिमी सभ्यता से घृणा पेदा होः 
रही थी; परन्तु उसके सम्पर्क से आने पर ही सुधार आरम्भ 
किया गया था. उस संस्क्ृति ने भारतीय जीवन- के कई पहलुओं 
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मे बिद्रोह पैदा किया। राजनीति अछूती न रही । सामाजिक सुधार 
के बाद राजनीतिक सधारों की माँग बढ़ीं । १८४७ से अँगरेजों 
विरुद्ध गदर हुआ, जो स्वतंत्रता की पहली लड़ाई थी । पर यह क्रांति 
इतनी जल्द कुचल दी गयी कि लोगों ने अंगरंजा से प्रथक रहना ही. 
हितकर सममझा। देश की जासति रोकी न जा सकती थी, 
लोग स्वयं अपने अधिकार के लिए लड़ने लगे । शिक्षा का क्रम भी 
बढ़ता ही गया। विश्वविद्यालय खोले जाने लगे । कॉँयपेस का जन्म 
हुआ ओर इस प्रकार फिर राष्ट्रीयता का बीज वोया गया। पहल 
काँग्रेस में सभी लोग सम्मिलित थे । पर धीरे धीरे नरम विचार- 
बाले प्थक हो गये। सरकार को श्ँखा में यह विरोधी संस्था थी । 
इसके सदस्य जेल-यातना सहने के लिए सदा तेयार रहते थे। १६१४ 
भ॑ गांधीजी के भारतीय राजनीति से पदापंण करने पर इसमे ज्ञान 
आ गयी। उन्हीं का कार्य था कि असहयोग-आंदीलन के फलस्वरूप 
आज हम स्वतंत्र हैं । 

महात्मा गाँधी के राजनीतिक क्षेत्र में आने के कारण हरिजनों 
की ओर सो की दृष्टि गयी । उनकी उन्नति तथा उत्थान में गाँधीजी 
का प्रधान हाथ रहा । जहाँ प्राचीन समाज में शूटर की चौथी श्र णी 
थी, मध्यकाल मे उनकी कई छोटी-छोटी जातियाँ हो गयी थीं, वह, सव 
लुप्त होने के दिन निकट आने लगे। #चे वर्ग के साथ मिलकर 
सामाजिक अवचसरों पर उन लोगों ने काम किया। उनका नाभि हैं 
जन पड़ गया और अब पुराने नाम से कोई पुकारता तक हीं 

भारत भर में इस तरह का सुधार आवश्यक था। रूढ़ियों को 
मिटाकर समय के साथ शआगे बढ़ने में ही संस्क्ृति का जीवन है। नये- 
. नये विचार तथा नये कार्य ही हमारी संस्कृत्ति को जीवित रख सकेंगे। 





छः 
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भारतीय संस्कृति की कहानी समाप्त करने से पहले एक प्रश्न 
का उत्तर देना आवश्यक हो जाता है--विश्व को हसारी देन क्‍या 
है ? साधारण व्यक्तियों को यह खटकने लगता है कि पश्चिमी जातियाँ 
इस वेज्ञानिक युग में हमसे क्‍या सीखेंगी। यद्यपि भौतिक क्षेत्र में 
उन्होंने अधिक उन्नति कर ली है; परन्तु जीवन के तत्त्व को समझने 
में वे अभी पीछे हैं। यह वार-वार दुहराया जा चुका है कि उस 
क्षेत्र में भारतवर्ष की प्रतिस्पद्धा करना सरल नहीं है। भारत सें 
भौतिकवाद की स्थिति रही है, पर अध्यात्मवाद ही प्रधान था | इस 
प्रश्न को समभने के लिए विभिन्न विषयों पर विचार करना होगा। 
. भारतीय समाज एक आदश को लेकर चलता है । हसारे यहाँ के 
सम्मिलित कुटुम्ब तथा सम्मिलित सम्पत्ति की समता अन्‍न्यत्र नहीं 
मिलती | घर में वय तथा स्थान के कारण सभ्री सम्मानित किये जाते 
हैं । पुराने समय में अधिकतर पिठ्प्रधान परिवार का वर्णन सिलता 
है। जब तक पिता जीवित है, सारी व्यवस्था की जिम्मेदारी उसी के 
सिर पर रहती हैं। वह परिवार के लोगों से एक सद्दश व्यवहार 
करता है। सभी बच्चे उसी के पुत्र हैं। ज्ञालन-पालन अथवा 
शिक्षा आदि कामों सें उसकी वात ही अंतिम वाक्य हो जाती है। 
इतना ही नहीं, परिवार के पूरे घन ( चल तथा अचल ) का वही 
स्वामी समझा जाता है। दूसरे लोग पेसा एकत्र करके उसके पास 
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भेजते रहते हैं। इस प्रंकार सम्मिलित परिवार में सुख और शांति थी। 

मा शिक्षिता थीं तथा कुल-मर्यादा के अनुकूल प्रतिष्ठा का 
निर्वाह करती रहीं। पुरुष भी प्रायः एक पत्नीत्रत का नियम पालन 
करते थे, पर बहुपत्नीत्रत की घटनाएँ कम न होती थौीं। स्त्रियाँ . 
सतीत्व की रक्षा के लिए सती या जोहर की शरण लेती रहीं | अन्य 
विपयों की तरह इन पुण्य कार्यों मं सी पीछे वुराइयाँ घुस गयीं, 
जिस कारण इन्हें बन्द करना पड़ा। पर इनकी वास्तविकता में 
किसी को सन्देह नहीं हो सकता । 

समाज में व्यक्ति का आचार कितना ऊँचा था, उसका 
दिग्दर्शन पिछले पष्ठों में कराया गया है। साधारण जीवन तथा 
ऊँचे विचार का सभी अलनुसरण करते रहे हैं । नित्यकर्म तथा 
देव-पूजा भी उसी आचरण का एक छोटा-सा अंग रही । 

भारतवासी किसी भी मत के अनुयायी न होकर सबों के प्रति 
सहिष्णुता का वर्त्ताव करते रहे, ताकि सव फूलें तथा फलें। उनके 
सन में हप की भावना न थी | अशोक के धर्म-लेख इसके प्रमाण 
हैं। थे जीवन में अर्थ, धर्म तथा काम के बाद मोक्त की प्राप्ति में 
लग जाते थे | यही कारण है कि बुद्ध ने भी त्याग के सिद्धान्त पर 
जोर दिया था। ब्राह्मण तथा बौद्धों के जीवन का लक्ष्य मुक्ति ही था। 
पुराने समय में जितनी बाहरी जातियाँ भारत सें आयीं, प्रायः सबों 
ने ( मुसलमानों को छोड़कर ) इस सिद्धान्त को मान लिया था। 
इस कारण वे सब यहाँ के समाज में घुलमिल गये । यहाँ के लोग 
पुनर्जन्स में विश्वास करते हैं, परलोक में सुख-श्प्ति के लिए संसार 
में पवित्र जीवन ही एकमात्र साधन मानते हैं। संसार में सारे 
पूजा-पाठ, यज्ञ, तप तथा दान आदि स्वर्ग-प्राप्ति की कामना से ही 
किये जाते हैं। किसी देश के इतिहास में ऐसी बातें न मिलेंगी ।- 
इन विचारों को सुनकर कभी-कभी यह विचार उंसन्न हो जाता है 
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कि सारतीय जीवन में विरक्ति की भावना निहित है। लेकिन गीता 
के पढ़नेवालों से यह वात छिपी नहीं है कि भगवान्‌ कृष्ण ने गीता 
में कर्मवाद का प्रतिपादन किया है। संन्यास लेना ही आश्रसों का 
धर्म न था, पर संसार में रहकर कर्म करने की वात सर्वश्रे & मानी 
गयी है । गृहस्थाश्रस सभी आश्रसों में मुख्य साना जाता रहा। 
ज़नक ग्रहस्थाश्रम में रहकर अन्तिम लक्ष्य तक पहुँच चुके थे | 
'उनके औवन सें एक समन्वय था | 
भारतीय पुरुपार्थों में अर्थ की प्रधानता थी | धन से ही सब 
कार्य सम्पन्न हो सकते हैं | धर्म की ओर भी कुछ शअबृतचि हो 
जाती है )। यद्यपि गरीब के घरों से ही सगवान्‌ निवास करते हैं, 
'पर लक्ष्मी वहाँ सहीं दिखाई पड़ती | घनी-सानी व्यक्ति दान देकर 
तथा उस मार्ग पर चलकर मोक्ष की प्राप्ति कर सकता था। हमारे 
-ऋषियों ने जीवन से अथ का महत्त्व देखकर धन के वराबवर वँटवारे 
की योजना प्रकाशित कर दी थी। व्यापार एक सामूहिक संस्था 
हारा होता था, जिसके सभी सदस्य हो सकते थे। उसका सास 
श्रेणी था। सूत्र-अन्थों तथा स्मृतियों से उस व्यापारिक संस्था-- 
-श्रे णी--का नाम वार-वार उल्लिखित मित्रता है| प्राचीन लोगों ने 
“धन के वँटवारे का यही सार्ग निकाला था। इनसें आय तथा 
हानि -सभी लोगों, में वँट जाती थी। नारद-स्मृति में तो यहाँ तक 
वर्णन मिलता है कि जो सदस्य उस श्रेणी के नियम का उल्लंघन 
करता, वह दण्ड का भागी होता। यदि उसके कारण व्यापार में 
हानि हो जाय, तो उस व्यक्ति को अर्थदण्ड दिया जाता था। इस 
'तरह पूंजीवाद को हमारे यहाँ प्रोत्ताहन न मिल पाया। धन के 
समविभाग जप की तरह प्राचीन समाज में गरीब और 
घनी का मा न था। यह तो सस्भव था ही कि किसी श्रेणी 
'के सदस्यों को दूसरों से अधिक लाभ हो जाय, और फिर भेद 
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हो जाता था; पर साधन ऐसे थे कि कमी की पूर्ति किसी-न-किसी 
त्तरह हो जाया करती थी । यह कहना अनुचित होगा कि श्र णियों 
ने पूंजीवाद का विरोध किया था; पर ऐसे नियम बने थे कि पूजी- 
बाद पनप न सका | उन श्रेणियों की इतनी प्रतिष्ठा थी कि उसके 
सदस्य सम्मानपूर्वक राजकार्य में सलाह देने के लिए बुलाये जाते 
थे। श्र णियों ने अपनी उन्नति के लिए व्यावहारिक शिक्षा का निजी 
प्रबन्ध किया था | याज्षवल्कय ने इसपर काफी प्रकाश डाला है | 
धार्मिक क्षेत्र में भारतवासी ऊँचे आदर्श से काम करते थे। 
आध्यात्मिक उन्नति उनके जीवन का ध्येय थी। उनके जीवन में 
सामूहिक पूजा तथा आराधना के विचार प्रस्कुटित हुए थे । बुद्ध ने 
मठों या विहारों में सामूहिक प्रार्थना के कार्य को श्रेयस्कर साना 
था | आज भी बौद्ध इसी मार्ग पर चलते हैं | सम्भवतः सामूहिक 
प्राथेना के विचार उन्हीं के अनुकरण पर मुसलमानों ने इस्लाम में 
समाविष्ट किये। अस्तु, भारतीय धार्मिक विचारम किसी अन्य मत्त 
के प्रति ईप्या-द्वेप न थे। समभाव से व्यवंहार करना ही आदश माना 
जाता था । अशोक ने कहा भी था कि दूसरे धम के प्रति समादर के 
भाव से व्यक्ति अपने धर्म की उन्‍नति करता है तथा दवेप करने से 
अपमे धर्म की निन्‍्दा करता और उसको हानि पहुँचाता है | 
उनका कथन था कि सभी धर्म उन्नति करें, ताकि सब शान्ति से 
अपना काम कर सकें। धर्म के इन्हीं तत्त्वों को अशोक ने शिज्नाओं 
तथा स्तम्भों पर ख़ुदवाया था। गुप्तकालीन राजा भी सहिष्णु थे. 
ओर उनके शासन-काल में अन्य धर्मावलम्बी राज्य के ऊँचे पढों: 
पर नियुक्त हुए थे। सबसे आश्चर्य तो यह है कि उस सभय बेष्णव- 
धर्म के प्रचार होने पर भी बौद्ध प्रतिमाएँ अधिक संख्या में बनती 
रहीं | अस्तु, भारतीय संस्कृति कीःयह एक विशेषता रही है| मध्य- 
काल में दक्षिण भारत के विजयनगर के शासक मुसलमानों के प्रति 
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सहिष्णुता के भाव रखते और उनकी कुरान-शरीफ के प्रति आदर. 
दिखलाते रहे। भारत में व्यक्तिगत पूजा की भावना बहुत पीछे. 
आयी । सम्भव है कि उसके लिए एकान्त में पूजा की आवश्यकता 
मालूम पड़ी हो ओर उसी कारण व्यक्तिगत पूजा का श्रचार चलाया 
गया हो । इसकी गहराई में न जाकर यह कहना पर्याप्त होगा कि 
भारतीय संस्कृति की यह एक विशेषता थी। संत लोगों ने, कालांतर 
मे कीत्त न की प्रधानता बतलायी | “हरि को भजे सो हरि का 
होई', ओर जिसे तुलसीदासजी ने “गाइय सुनिय रामगुण” के 
रूप म॑ लिखा है। इस परिवत्त न के कारणु उस समय की सामा- 
जिक तथा राजनीतिक परिस्थितियाँ थे। भारतीय समाज तथा- 
धर्म सें कट्टरपन आने के दूसरे कारण थे, जिसका आंशिक: 
विवेचन किया जा चुका है। 

. राजनीतिक क्षेत्र म॑ं भी भारत की देन कुछ कम नहीं है । आजः 
हम देखते हैं कि स्व॒तंत्र भारत का विधान पश्चिमी देशों की नकल 
पर तैयार किया गया है। पर प्रजातंत्र-प्रणाली भारत के लिए कोई 
नयी नहीं । योरप तथा अमेरिका ने उसे आगे बढ़ाकर नये रूप सें 
उपस्थित किया है । किसी विषय में लगातार लगे रहने से उसमें की. 
बारीकी निकल आती है। पश्चिम के देश सेकड़ों वर्षों से स्वतंत्र थे; 
इस कारण उन्तका कार्य भारत से बहुत आगे दिखलाई पड़ता है। इस 
वादबिवाद में न जाकर हसे उस बात की ओर सवका ध्यान आच 
करना है, जिसे भारत ने संसार के सामने रखा था। भारतीय शासन 
में राजतन्त्र तंथा प्रजातन्‍्त्रग्णालियाँ काम कर रही थीं। जनता 
शक्तिशाली थी । ज्राह्मण-यन्थों से राजा के चुने जाने का वर्शुन 
मिलता है। ईसा-पू्वं छठी सदी से इस प्रकार के शासन-कार्य चल- 

मंत्रिमंडल की सहायता: से सभी प्रबंध करता रहा । पूरा देश प्रांतों: 


१२३ विश्व को हमारी देन 


में वेग था, जहाँ प्रांतपत्ति शासन करते थे | विपय (जिले) के प्रवन्ध 
के दिए भी एक समिति रहती थी, जो विपयपति को सलाह दिया 
करती थी। विपय यामों मे चँटे थे। वही याम-व्यवस्था छोटे-से 
इकाई के रूप में काम करती थी, जिसका विधान वास्तविक रूप में 
. प्रज्ातंत्र ढंग का था। पुराने समय में भारतीय शासन का विकेन्द्रीय- 
करण पूरा हो गया था। याम॒ एक छोटा प्रजातंत्र था, जहाँ का 
अगुआ आमणी कहा जाता था। प्राचीन भ्रन्थों तथा शिलालेखों 
में उसके लिए कई विभिन्‍न नाम मिलते हूँ; पर मूल मे सब एक 
ही. है। गाँव के सारे काम ग्राम-सभा किया करती थीं। उसके 
सदस्य ग्राम के वृद्धनन होते थे । उसमें चुनाव का नियस था। 
सदस्य के लिए प्रथक नियम बने थे, जिसका सबको पालन करना 
पड़ता था। गाँव के कार्यों की देख-रेख उसी सभा के हाथ में थी। 
हरएक व्यक्ति की सामूहिक प्रवन्ध का अवसर मिलता थए क्योंकि 
गाम-सभा के सदस्य निशिचित अवधि तक ही सदस्य : रह सकते 
थे। एक के बाद दूसरे, तीसरे का नम्बर आता | गाँव के काय के 
लिए कई उपसमितियाँ बनायी गयी थीं । कृषि, सिंचाई, मंदिर, 
शिक्षा, रक्षा, न्याय तथा सफाई के कार्य प्रथक-प्रथक उपसमितियों 
के जिम्मे थे । उनके काय स्वतंत्र थे। अपनी सीमा में वे सब 
कार्य करते थे, पर ग्रामणी सब का प्रधान था। वही हर एक 
समिति का अध्यक्ष रहत्य था। एक समिति अपने सावजनिक कार्य 
के लिए ऋण लिया करती तथा लीटठाने का सार्ग निकालती थी। 
इस प्रकार गाँव का प्रवन्ध,बिना केन्द्रीय राजा के, स्वतंत्र रूप से 
होता था। भामणी लगान का कुछ अंश प्रधान शासक को भेज देता 
ओर शेष को याम-प्रबंध भें व्यय करता था । केवल न्याय का कार्य 
पंचायत के जिम्मे था; इसलिए न्याय की प्रधानता के कारण गाँव: 

सभा को पंचायत ही कहा करते थे । मुसलमान बादशाहों ने भी 


हमारी संस्कृति छी कहानी श्श्ड 


पंचायत को अछूता रक्खा | हाँ, पंचायत के कार्या का निरीक्षण 
समय-समय पर जरूर इआ फरता था। जब अँयज सारतत से आये 
तो शासन मे केन्द्रीयकरण की नीति आ गयी। शासन-सत्र को 
छपने हाथों मे रखनेवाले अंग्र ज सत्ना पंचायत को कब देख सकते 
थे ! प्रजातंत्र प्रणाली को उन्हें नट्ट करना था, इसलिए वह व्यवस्था 
समाप्त कर दी गयी | प्रसन्नता की बात हैं. कि हम उसका सृल्य 
अब सममने लगे हें ओर प्रान्तीय सरकारें पुरानी घराम-पंचायतों 
को फिर से स्थापित करने के लिए नियम लायू कर रही हैं | भारत 
का यह नमूना संसार में अद्वितीय हैं। हमारी संस्कृति का चास- 
शासन एक भुख्य अंग रहा है। विश्व के सामने इसे उपस्थित 
करते प्रत्येक भारतीय को गये होता है । 
विदेशी यात्रियों के वन से भी अनेक बातें मालूम होती हैं । 
उनके वर्णन भारतीय संस्कृति के उदार तथा सारगर्शित होने के 
प्रमाण है | हमारी संस्कृति की कहानी स्पष्ट ओर लम्बी हे; परन्तु 
यहाँ पर अत्यन्त संक्षेप वर्णन से ही अपने को संतुष्ट करना पड़ा 
है । उसी को अपनाने से स्वतंत्र भारत का कल्याण होगा | 


